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निवेदन 


जैन, वौद्ध, वैदिक-भारतीय सस्क्ृतिकी इन प्रमुख धाराओका 
अवगाहन किये बिना अपनी आयंपरम्पराका ऐतिहासिक विकासक्रम हम 
जान नहीं सकते। सभ्यताकी इन्हीं तीन सरिताओकी त्रिवेणीका संगम 
हमारा वास्तविक तीर्थंराज होगा और ज्ञानपीठक साधकोका अनवरत यही 
प्रयत्व रहेगा कि हमारी मुक्तिका महामन्दिर त्रिवेणीके उसी सगम पर बने ; 
उसी सगम पर महामानवकी प्राणप्रतिष्ठा है। 


तृप्त प्रन्योका उद्धार, अलभ्य और आवश्यक ग्रन्थोका सुलभीकरण, 
प्राकृत, अपश्न श, कन्नड और तामिलके जैनवाछायका मूल और यथासम्भव 
अनुवादरूपमे प्रकाशन, ज्ञानपीठ ऐसे प्रयत्नोमे लगा हुआ है और बराबर 
लगा रहेंगा। इन कार्योके अतिरिक्त सर्वताधारणके लाभके लिए ज्ञानपीठने 
लोकोदय ग्रन्थमाला' की योजना की है। इस ग्रन्थमालाके अन्तर्गत हिन्दीमें 
सरल, सूलभ, सुरुचिपूर्ण पुस्तक प्रकाशित की जायेंगी। जीवनके स्तरकों 
ऊचा उठानेवाली किक प्रत्येक रचयिताको ज्ञानपीठ प्रोत्साहित करेगा, 
वह केवल नामगत प्रसिद्धिके पीछे नही दौडेगा। काव्य, कहानी, उपन्यास, 
नाटक, इतिहास-पुस्तक चाहे किसी भी परिधिकी हो परन्तु हो लोकोदय- 
कारिणी। 

प्रस्तुत पुस्तक जनशासन में जैनधर्मक प्रमुख सिद्धान्तोका परिचय 
और जैन सस्क्ृतिकी विभिन्न प्रगतियोका आधुनिक दृष्टिकोणसे दिग्दर्शन 
करानेका प्रयत्न किया गया है। पुस्तक की विशेषता इसकी शैली और विषयक 
प्रतिपादनमें है। जैनधर्म पर कई परिचयात्मक पुस्तके लिखी गई हूँ। 
यह पुस्तक उसी दिशामे एक और अगला कदम हैँ। लेखक दिगम्वर 
समृदायक स्यातनामा विद्वान हे। परम्परागत मान्यताओंके विषयमे 
उनका दृष्टिकोण स्पष्ट है। उन्होने अनेक शास्त्रीय गहन विषयोको सरल 
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और सुवोध बनाकर धर्मके सहज सुन्दर रूपके दर्शन करानेका प्रयत्त किया 
है। उन्हे इसमे पर्याप्त सफ लता मिली है। 

'जैनशासन' का केन्द्रविच्दु जीवनकी उपलब्धि है-वह जीवन जो 
प्राणियोके लिए सम्पूर्ण सूखकी कल्पना करता है और उसकी प्राप्तिके उपाय 
बताता है। इस रूपमे जैनधर्म किसी समुदायविदेषका धर्म नही, वह मातव- 
भातर-प्राणीमात्र-का धर्म है, तत्त्वचर्चामे और दाशंनिक ऊहापोहमे 
सभीका मत एक नही होता। भारतीय दर्शन मतविभिन्नता्क कारण ही 
समृद्ध है। दाशंनिक चर्चाके प्रसगमे लेखकने अनेक स्थलों पर ऐसे तक 
और प्रमाण दिये हे जो कई दाशंनिक विद्वानोके लिए चुनौती है। जहा 
शुद्ध धमंत्तत्वका वर्णन है, वहा बुद्धि और भावनाका ऐस! सुन्दर सामज्जस्प 
हुआ है कि चुनौतीकी गुजायश ही नहीं। पृस्तकमे स्थान-स्थान पर इलोक, 
दोहे, छत्द, शैर और अन्य उद्धरण देकर लेखकने तक॑कों निरर्थक कर दिया 
है-पाठकको वही तत्त्वकी सहज प्राप्तिका आनन्द मिलता है। विद्वान 
लेखकने जिस आत्म-शुद्धि और धर्म-प्रचारकी भावनासे पुस्तक लिखी है, 
भारतीय ज्ञानपीठने उसी भावनासे प्रकाशनका उत्तरदायित्व लिया है। हम 
लेखकके प्रति हृदयसे आभारी है। 


लक्ष्मीचन्द्र जैन 
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भूमिका 
[ हिन्दी अनुवाद ] 


मेने इस पुस्तकके विद्वत्‌ लेखकके भूमिका लिखनेके स्तेहपूर्ण आमं- 
त्रणकों बड़ी प्रसन्ततापूर्वक स्वीकार किया | यह पुस्तक सन्‌ १९४७में 
प्रथम वार प्रकाशित हुई थी। उसका तीन वर्षमे ही द्वितीय संस्करण 
मद्रित होना विद्वान्‌ लेखककी योग्यता तथा रचनाक व्यापक आकर्षणके 
स्पष्ट प्रमाण है । 

हम ऐसे यूगमें हे, जिसमें मानव अत करणपर धर्मका आकर्षण 
शिथिल हो गया है । विज्ञान तथा शित्मकलाके द्रतविकासके कारण घर्म 
का स्थान उस तककने ले लिया है, जो वस्तुत विचार शक्तिका पर्याव- 
वाची है | ऐसा माना जाता हूँ कि कार्य कारणका नियम, जो भौतिक 
जगतमें अव्याहत गतिसे प्रवृत्ति करता हैं, वह उसी सामर्थ्य और व्या- 
पक्रतापू वेक मानसिक्र क्षेत्रम भी चरितार्थ होता है, इसका कारण यह 
सिद्धात है कि मन व्यवस्थित जड़ पदार्थ जन्य है । यह कोई आरस्वचर्य 
की वात नही है कि हमारा नीति-शास्त्र उपयोगितावादी और भनो- 
विज्ञान व्यवहारादी (80॥9ए7007890) वन गए हू। विज्ञान 
की सहायतासे हम अपनी आधिभौतिक आवश्यकताओं और आकाक्षाओं 
की पूर्ति निमित्त मनुष्य जीवन के ध्येयपर तनिक भी ध्यात न दे निर- 
तर साधन पर साधन सचित करनेमें सलग्त है । 

पदार्थ क्या है ? श्री बर्दरेंड रसिल (3९ए70॥प फप्र55४) के 
सक्षिप्त व्यंगात्मक शब्दों में अपनी अभावात्मक अवस्थामें जो होता है 
उसे समभानेका सुलभ सूत्र पदार्थ (॥8/2') हैं। यह तो शुद्ध और 
स्पष्ट नास्तिकवाद हैँ। ऐसे दर्णनमें तो अपनी शारीरिक आवश्यकताओं 
की शीघ्ष पूति, धनसचय एवं. बव्ति-अरजनके अतिरिक्त जीवनके 
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ध्येय और मूल्यकी समस्याके लिए कोई भी स्थान न रहेगा । अपने 
पुरातन तत्त्वज्ञों द्वारा मान्य चतुविध-पुरुषार्थमे से अर्थ और काम तो 
हमारे प्रभु वन गए हैँ और धर्म अदृष्टसे विच्छित्त सवध हो स्थायी 
नियम (?0भ9ए6 7,8७9) हो गया है तथा मोक्ष की नग्रष्य 
अवस्था हो गई है। 

मानव चेतनाकी ऐसी स्थितिमे क्‍या यह पुस्तक आधुनिक विचार- 
शैलीक सूधारनेके लिए कोई मार्ग प्रस्तुत कर सकती हैँ ? यदि 
दशशनका अर्थ प्राचीनकालके सदृश जीवन पथकी ओर प्रवृत्ति 
करना (५४७४ ० ॥6) है, तो इसका उत्तर “हा” ही होगा। 
बौद्ध और वेदात॑ दर्शनक समान जैनदर्शनके विषयमे भी यह वात 
सत्य चरितार्थ होती है । इन दर्शनोक मौलिक सिद्धात थे कि मनृष्य ही 
मन है और उसका वास्तविक स्वरूप विचारकता है, जो मृख्यतया 
नैतिक है। इसी भूमिकापर उन्होंने विचारपूर्ण जीवनक लिये मानसिक 
शिक्षणकी प्राथमिक श्रावश्यकता बतलाई। उन्होने अतर्मानवकी पूर्णता 
में ही उन्‍्तिका स्वरूप माना था । 

इस युगर्मो उत्ततिका क्या अर्थ हैँ ? टाइनबी (॥0ए॥7०८) 
के बब्दोम वोद्धिक दक्षता एवं मोधन विधिका विकास, जो मानव- 
सृजन पद्धति तथा प्रक्ृतिकी प्रसुप्त गव्तियोपर अधिकार प्राप्तिमें सहा- 
यता देती है, उन्मति है । उन्‍्ततिकी इस कल्पनाने मनुष्य-जातिको उस 
श्रेणीपर पहुचा दिया हैं, जहां युद्ध एवं जीव-वध समन्वित प्रति- 
स्पर्धा और द्वन्धकी प्रधानता है । 

इस स्थितिके निवारणका क्या उपाय है ? संभवत, समय समयपर 
भनुष्य द्वारा किए गए जीवन-चित्रक गभीर निरीक्षणसे इसके प्रतीकार 
का उपाय प्राप्त हो सकता है । 

सभ्यताके उप.कालसे ही मानव-अस्तित्ककी समस्याके सवधम्में 
विविध-विचार-पद्धतिया विद्यमान रही है, जिनमे एक तो आधुनिक 
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भौतिकवादके जनक बृहस्पति और चात्रकि द्वारा प्रस्थापित पृणंतया 
ऐहिक है और दूसरी पूर्णतया पारलौकिक है, जिसका उपदंश विश्वर्क 
सभी प्रमुख धर्मोनें दिया है, जो ईव्वर-स्वर्य तथा नरकपर जोर 
देते हे। आच् दृष्टि मनृष्यमे आत्माके अभावपर अवस्थित है, इसलिए 
मानव अस्तित्वका लक्ष्य व्यक्तिगत आत्माका विकांस न होकर समस्त 
मानव समाजका सामूहिक अभ्यूदय है। यह मरनृष्यके पदको यूथचारी 
चीटियो एवं मक्षिकाओं सदृश आकृता है और इस तत्त्वको विस्मृत कर 
देता है कि मानव ऐसे आत्मवोधसपन्न हे, जिसके द्वारा व्यक्तित्वकी 
भावनाका निर्माण होता हैँ । इस प्रकार व्यक्ति अपनी इच्छा-शक्ति- 
समम्वित नेतिक-प्राणी नहीं रह पाता, किंतु वह राज्य नामधारी कृत्रिम 
महत्त्वाकाक्षा और स्वार्थी राजन॑तिक शक्तिका दास वन जाता है। 
तब मनृष्य-निरमित नियम ही उसका धर्म वन जाता है, जिसका सर- 
क्षण पुलिस शक्ति द्वारा होता है और जिसकी परिपालनामें प्रेरक इस 
जगतूमें प्रदान की जानेवाली डकी भीति ही है। इस प्रकार उसका 
संसार, प्राणिमात्रमे मनृष्यकों समुन्तत और पवित्र वनानेवाले सकल 
सदगुणोसे शून्य वन जाता हे। 

इसके विपरीत विश्वके प्रमुख धर्म पुनर्ज॑न्ममें विश्वास करते है 
और ससारको विनाशी तथा मायावी मानते हे। अत ये ईश्वरकी 
इच्छापूर्तिका उपदेश देते हे, जिससे मनृष्य स्वर्गमें महत्त्वपूर्ण स्थान 
की पा अपने जनक परमात्माके निरंतर गुणगान करता रहे । इस 
प्रसगमे भी नारकीय व्ययाकी भीति उन कार्योकी ओर प्रेरित करती 
है, जो पूर्णतया बाह्य आडम्वर युक्त है और जो स्वय ईद्वरीय-प्रसाद- 
प्राप्तिमें पर्याप्त साधन नहीं समभे जाते । 

इन दीनो विचारधाराओोके अनुसार व्यक्तिपर किसी न किसी 
वाहय शवितिका शासन तया शारीरिक-दड-प्राप्तिकी भीतिवश बलात 
आज्ञापलत आवद्यक वन जाते हे । यह स्पष्ठतया इस सिद्धांतपर 
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अवस्थित है कि कार्यकारण भावका हम वह, तियम, जो प्रकृतिको 
प्रसुप्त शक्तियों तथा मन्‌ष्यके वाहथ जीवनकों परिचालित- करता है, 
मानव-मनपर भी उसी प्रकार लागू होता है । 

एक तीसरी दृष्टि और है जो द््यक्तिको पूर्णतया आत्मवोध 
युक्ष तथा स्व-सहाय. (50# 0९४४:४४९0) जीवधघारी मानती है, 
जिसने विकासकी लवे मार्गकों तय करते हुए नरदेहकों प्राप्त किया 
है और जिसको अपने प्रयत्नोंके द्वारा अपनी पूर्णताको प्राप्त करना 
है। यह दृष्टि अतीव प्राचीनकालसे जन आचार्यों द्वारा प्रस्तुत की गई 
थी। उनके सिद्धातानुसार मनृष्य न ॒तो पूर्णतया आध्यात्मिक है और 
न जड़ ही, किन्तु उन दोनोका संयोग (०7700४॥) है । श्ौर 
उसकी उन्नत्ति, कार्य कारणके नियम हारा लादेगए वधनसे उन्पुक्त 
हो, पूर्ण स्वातत््यकी उपलब्धि रही है। इस दृप्टिसे वह अपना 
जीवन-मार्ग निर्धारण करनेमे स्वतत्र है तथा वह स्वयं अपने अपने 
कार्योकें फल भोगनेका उत्तरदायी मी है । 

कृतिका प्रारभिक ध्येय धन और शर्क्ति संबंधी सासारिक वास- 
माओकी पूर्ति है, जो उसे श्राक्रमणात्मक तथा हानिप्रद कार्यो अर्थात्‌ 
हिसाकी ओर प्रेरित करते हे। मानव चितनाके इंतिहासमे जेनाचार्यों 
ने अहिसा सिद्धातपर सर्वप्रथम प्रकाश डाला। उसे लोगोने अधिक 
अमपूर्ण समंझ रखा है । विद्वान लेखकने इस पुस्तक समझाया हूँ 
कि अहिसाका भाव राग-द्वेष आदि प्रमुख दुर्भावोपर विजय प्राप्त करना 
है । ऐसा दिखता है कि यह उपदेश वेदिकी जीव-बलिके प्रतिवादमे “ 
दिया गया । स्थूल रूपमे उस विरोधका अभिप्राय यह है, “तू दूसरोके 
उत्पीडनपर अपने सुखका निर्माण' न कर।” (परगी0प आक्क३ 70 
०णापे हए ॥90[7॥655 ०0 ६6 7786"ए 0 87070९') भाज 
जिसे शोषण-नीति (॥580|0709607 ) के नामसे कहते हे उसके विरोधमों 
सर्वप्रथम यह तकंपूर्ण उद्घोष था। वैदिक साहित्यमे उभय प्रकारकी 
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विचारधाराए इस प्रकारके वाक्योमे-/“मा हिस्पातू सर्वभूतानि” “सर्द 
मेधे सर्व हन्यात्‌”-पाई जाती है। अहिंसा के प्रवर्तक उस विचारधाराके 
प्रमुख नेता थे, जिसकी पूर्णता आत्म-विद्यामे है, जो आनन्दप्रचुर 
स्वर्गकी उपलब्धिकी भपेक्षा श्रात्मत्वकी प्राप्तिको श्रेष्ठ बताती थी । 
जैनधर्मकी प्रमख शिक्षा, रत्नंत्रय रूपसे प्रख्यात, मुक्तिका मार्ग है। 
सम्यगदर्शन, सम्यस्ज्ञान और सम्यक्चारित्रको रत्वत्रय कहते हें-सम्य- 
गदव्षोनज्ञानचारित्राणि मोक्षमार्ग ” पूर्णताकी उपलब्धिके लिए इन तीनोके 
पार्थक्यके बदले इस त्रयीकी सयुकत अवस्था आवश्यक हूँ | सरल दाब्दोमें 
कहा जा सकता है, कि यहा “हृदय, मस्तेक और हस्त के ऐवय और 
सहयोगपर जोर दिया गया है। आधुनिक मानव, वृद्धिकों अनावश्यक 
महत्त्व देता हुश्ला इस त्रयीके प्रथम तत्व सम्यगदर्शन (४8॥0 80॥र्श) 
को, विस्मृत करता है। 
सम्पग॒द्शन है क्या ? जब वृद्धि निष्किय हो जाती है, तब श्रद्धाका 
उदय होता है। मानवकी प्रमुख समस्या है “में कौन हूँ?” ज्ञानकी 
क्रियाशीलताकी प्राथमिक आवश्यकता आत्मा तथा अनात्माका विदलेषण 
करना है। बुद्धि आत्माको शरीरसे जानती है और यत. एक शरीर दूसरेसे 
भिन्‍त है, तत' एक शरीरस्थ आत्मा दूसरे शरीरस्थ आत्मसे पृथक होनी 
चाहिये । “वह स्व में विश्वेक्यका दर्शन करता है, कितु अनुभव प्रमाणित 
करता है, कि इस ऐक्यका सपर्क अन्य एकताओके साथ है । वह एक 
सद्वितीय है, “एकमेव अद्वितीय” नही । वहु इस प्रकारका ऐक्य है, जिसमें 
विभिन्‍न ऐक्य विलीन हो जाते है और वही वास्तत्रिक आत्मा हूँ। 
यहभात्मा इद्रियातीत होनेसे दृढ्य नहीं हैं। चैतन्यमें उसकी 
अवस्थितिकी अनुभूति केवल नैतिक जीवनमें प्राप्त होती है । इस नैतिक 
जीवनकी आधार-भूमि परोपकार, सहानूभूति, दान तथा करुणा सदृझ् 
सद्वृत्तिया है, जो अत'करणमें अवस्थित रहती हूँ । इसीलिये आत्माको हुद- 
यस्थ साना हू। सम्यग्दशंनका भाव यह है कि हृदय द्वारा अनुभूत आत्म 
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ही वास्तविक है, न कि मस्तिष्कगत क्रियाका विषय । इस भावना सहित 
एवं अनुप्राणित कार्योमे उन नैतिक विशेषताओका समावेश है, जिनसे 
व्यक्तित्व उन्‍्तत बनता है। तेत्तिरीय उपनिषद्के 'ब्रह्मानद-वल्ली' में जो 
विज्ञान पुरुषका वर्णन है उसमें यही भाव है। उसे इन शब्दों द्वारा 
व्यक्त किया गया है-तस्य श्रद्धव शिर, ऋतं दक्षिणपक्ष , सत्यम्‌ उत्तर 
पक्ष , योग आत्मा, महः पुर्छम्‌ प्रतिष्ठा” । जैन आचार्यों द्वारा प्रतिपादित 
रलत्रय, न्याय और स्वतंत्रताका वास्तविक मार्ग है, न कि राज़नेतिक 
सत्ता, जो प्रजातन्न अथवा साम्यवाद सदृश्य लौकिक धर्मके नामपर आधु- 
निक जगतमे प्रचार पा रही है । 
मानव जीवनकी समस्याका सम्यक्‌ अवबोध जीव, अजीव, आख़ब, 
वध, सवर, निजरा तथा मोक्ष द्वारा होता है । त्रतन्यपुञ्ज जीव 
" शरीररूपी जजर पोत द्वारा अज्ञानके - विशाल तथा अपार महासागरमें 
अपनी जीवनयात्रा करता है। इब्रियोके द्वारसे आत्मामे अहकार, स्वार्थ, 
जीवनाकांक्षा एवं सत्ताकी लालसाके कारण निष्क्रिय ( शा ) 
ज्ञानहीन द्रव्यका आख्रव होता हैं। अत नाबिकका यह प्रयत्न होना 
चाहिये कि इस सम्पूर्ण आख़वसे नौकाकों बचाते हुए उसकी डूबनेसे 
रक्षा करे। प्रत्येक व्यक्तिको इसी अनुशासन्क सीखनेकी आवश्यकता 
है। यह आधुनिक सामाजिक विचारधारासे भिन्न है, जो नवीन समाज- 
व्यवस्थाके निर्माणमे व्यक्तिकों विस्मृत करता है । ेु 
जैनाचार्योकी यह वृत्ति अभिवन्दनीय है कि उन्होंने ईदवरीय- 
आलोक ( ६८ए2७४४०॥ ) के नामपर अपने उपदेशोमे ही सत्यका 
एकाधिकार नही बताया । इसके फलस्वरूप उन्होने साम्प्रदायिकता और 
धर्मान्धताके दुगं गोको दूर कर दिया, जिनको कारण मानव-इतिहास 
भयकर दद्व और रक्‍्तपातके द्वारा कलकित हुआ है ।.अनेकातवाद अथवा 
स्थाद्वाद विश्वके दर्शनोमे अद्वितीय है। इसकी आलोचना अस्पष्ट और 
परस्पर-विरोधी कहकर की जाती है |. स्याह्माद उस समय ठीक तरहसे 
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समभमें आ सकता है, जब कोई इस वातकों जान ले कि वास्तविकता 
मानवीय अज्ञानपूर्ण दृष्टिके परे है, जो सत्यको व्‌द्धिके अन्धकारपूर्ण 
कमरमे दूढता फिरता है। वृद्धि तकंसगत विचारपद्धतिको वनाती है 
और उसे ऐसा रूप देती है, जो यथार्थमे सत्यकी चिता ( 27896 ) 
प्रमाणित होती है । सत्यके अवशेष, मतोके रूपमे, रहते हे, जो पृजाके 
पात्र बनते हे और जिनके द्वारा पुरोहिती-प्रपच और असहिष्णुता 
उत्पन्न होते है । आजके लौकिक-धर्मो ( 8९०फ४7 7९॥९0॥785 ) 
की इससे भिन्न स्थिति नहीं है, कारण यहा पुरोहिती-प्रपचके स्थानमे 
शासकीय-प्रपच आ जाता है और वह प्रोपेग डा-प्रचार द्वारा ही पनपता 
है। इस परिवर्तंनगील ध्रौव्यतायूक्त तथा असस्य सम्बन्धोवाले विश्वमे 
अनेकात तत्त्वज्ञान अनूभवसे सत्य उतरता है। यदि इसका व्यवहारमें 
उपयोग किया जाय, तो उससे परस्पर विरोधी विश्वासोकी समाप्ति हो 
जायगी तथा मानव जातिको शञाति और समताकी उपलब्धि होगी। 
जैनविचार अत्यन्त प्राचीन है । आधुनिक ऐतिहासिक अनुसंधानने 
, जैनवर्मके हिन्दू या वुद्धघर्मकी शाखा होनेकी कत्पताका मूलोच्छेद किया 
हैं। जीव-वलिदानके विरोधमे प्रवर्धन पाकर उसने क्षेत्रियवर्ग-जिसका 
प्रतिनिधित्व जनक, महावीर और वृद्ध करते हँ-पर प्रभाव डाला । 
वह सभी प्रकारके क्रियाकाडों और पूजाके वाहय आडम्बरोका विरोध 
करता हू और अन्तर्दशंनत तथा आत्मोपलब्धिके मार्गकी प्रशसा करता 
है। इस प्रकार आज भी 'एरिस्टाटिलद्वारा कल्पित 'नेतिक मनुष्य 
(८० 7७0) निर्माणकी आशा की जा सकती है और उसके 
सूयोग्य नागरिक वननेका भी विश्वास किया जा सकता है। सम्यस्दर्शन 
और स्थाद्वादके सिद्धात औद्योगिक-पद्धति द्वारा प्रस्तुत की गई जटिल 
समस्याओको सुलझाने में अत्यधिक कार्यकारी होगे। सामाजिक शातिकी, 
सारा विश्व, आकाक्षा करता है। जो विचार-विनिमय, चर्चा-वार्ता तथा 
समझौता सदुश शात उपायो द्वारा प्राप्प है। एतदर्थ सभी हिंसा और 
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वल-प्रयोगका अवलम्बन त्यागना होगा । आज वहुजनके लिए शातिकी 
आकाक्षाका एक धधा-सा वन गया है। फिर भी रक्तरजित क्राति और , 
युद्धके मेघ हमपर मडरा रहे है। इसका कारण सम्यंग्दशतमें विश्वासका 
अभाव हैं । यह विवेकशृन्य वहिरात्मताका ही कारण है, जिसने कृछ 
व्यक्तियोके हाथोमे धन एवं जीवनके आनन्दोकों केंद्रित कर दिया हैं। 
और वही विवेक शून्यता असामाज़िक व्यवहारका दुष्कारण है। 
सम्यग्दर्शनमे श्रद्धाके द्वारा उत्पन्न होते वाला कार्य ही केवल युक्तिपूर्ण 
होगा। वह ही सामाजिक न्यायकों उत्पन्न करेगा तथा शान्ति और समता 
लावेगा, क्योकि यह स्पष्ट ही है कि समाज विवेककी नींव पर टिका 
है। स्पाह्वाद सहिष्णुता और क्षमाका प्रतीक है, कारण वह यह भानता 
है कि दूसरे “व्यक्तिको” भी कुछ कहना है । 

विदलषण करनेपर जैनधर्भके उपदेश उतने ही आधुनिक ज्ञात होगे 
जितने कि वे प्राचीन है। थे साम्प्रदायिकतापर्ण नही है, क्योंकि वे 
किसी न किसी रूपमें विश्वक उन सभी महानधर्मो के आधारभूत हे, 
जिनने मनुष्यके प्रारव्धको प्रभावित किया है । 

में विद्वान्‌ लेखकका, जैनधर्मके उज्ज्वल विचारोको देशके बहुजन 
वर्गकी भाषामें प्रस्तुत करनेकी मनोवृत्ति तथा उसे उल्लेखनीय सफलता- 
"पूर्वक सपन्न करतेके कारण, हादिक अभिनन्दन करता हु । वह सभी 
मानवोके मस्तिष्कको प्रकाश देती हुईं, आह्वान की घोषणा करती है, 
विशेषतया जैनसमाजके लिए जो आधूनिक नतन समाजव्यवस्थाके सृजनमे 


प्रभावशाली स्थिति रखती है कि वह अपने महान आचार्यों के उपदेशोके 
प्रति प्रामाणिक सिद्ध हो । 


१८ मई सन्‌ १६५० ( डा० सर ) एम्र० बी० नियोगी 
अम्बा-विहार (एम० ए० एल एल०,एम ०एल एल०डी० ) 
नागपुर (पूर्वप्रमुख न्यायाधीश नागपुर हाईकोर्ट 


एव पूर्वे उपकुलगुरु नागपुर विश्वविद्यालय) 


प्राकथत 


भारतवासियोके अन्त करणमे धम्मतत्तवके प्रति अधिक आदर भाव 
विद्यमान है। सामान्यतया धर्मोपर दृष्टिपात करे, तो उतमें कही-कही 
इतनी विविधता “और विचित्रताका दर्शन होता है, कि वैज्ञानिक दृष्टि- 
विशिष्ट व्यक्तिके अन्त करणमे धर्मके प्रति अनास्थाका भाव जागृत हो 
जाता है। कोई कोई सिद्धान्त अपनको हो सत्यकी साक्षात्‌ मूत्ति मावकर 
यह कहते है, त्‌म हमारे मार्गपर विश्वास करो, तुम्हारा वेडा पार हो जायगा । 
कार्य त्‌ म्हारा कुछ भी हो, केवल विश्वासके कारण परमात्मा तुम्हारे अपराध 
क्षमा करेगा, और अपनी विशेष हृपाके द्वारा तुम्हे झृतार्थ करेंगा। इस सम्बन्ध 
में तकंकी तर्जनी उठाना महान्‌ पाप माना जाता है। ऐसी धार्मिक पद्धतिको 
विचारक व्यवित, अन्तिम नमस्कार करता है और ह दयमे सोचता है कि 
यदि धर्ममें सत्यकी सत्ता विद्यमान है, तो उसे अग्नि परीक्षासे भय क्यों 
लगता हूँ ? न 

कोई लोग धर्मको अत्यन्त गभीर सूक्ष्म बता कहते है कि धर्मका समझना 
ही खीर! है। जिस व्यक्तिके पास विवेक चक्षु विद्यमान है, वह टेढी 
खीरकी वातकों स्वीकार नही कर सकता। वह तो अनुभव करता है, कि 
धर्म टेढा, या वक्र नहीं है। हृदय और जीवनकी वक्रता या कुटिलताको 
दूरकर सरलताको प्रतिष्ठित करता धर्मका प्रथम कत्त॑व्य है। इस युगका 
जीवन इतता कूत्रिम, कूटिल तथा थोथा हो गया है कि उसके प्रभावसे 
नीति, लोकव्यवहार, धर्माचरण आदि सबसे क्ृत्रिमताका अधिक अधिवास 
हो गया है । 

अनुभव और विवेकके प्रकाशमे यथार्थ धर्मका अन्वेषण किया जाय, 
तो विदित होगा कि आत्माकी असलियत, स्वभाव, प्रकृति अथवा अक्ृत्रिम 
अवस्थाको ही धर्म कहते है अथवा कहना चाहिये। हम कहते हे आपसमे 
लड़ना, झगडना कुत्तोंका स्वभाव है, मनृष्यका धर्म नहीं हैं। इससे 
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स्पष्ट होता है कि धर्म स्वभाव कों द्योतित करता हूँ। विह्वति, इत्रिमता, 
विभावकी अधर्म कहते है। जिस कार्यप्रणालीसे आत्माक स्वाभाविक 
गणोकों छुपानेवाला विक्ृतिका परदा दूर होता है और आत्माके प्राकृतिक 
गण प्रकाणमान होने लगते है, उसे भी धर्म कहते है। मोहरूपी भिन्न- 
भिन्न रगवाले काचोसे धर्मका दर्शन, विविध रूप होता है। मोहमयी 
काचका अवलम्बन छोडकर प्राकृतिक द्‌ ष्टिसे दे खो, तो यथार्थ धर्म एक रूप- 
में उपलब्ध होता है। राग, द्वेष, मोह, अज्ञान, मिथ्यात्व आदिके कारण 
आत्मा अस्वाभाविकताके फन्‍देम फसी हुई है। इनके जालवश ही यह परा- 
धीन, दीन हीन, दू खी बनी हुई ससारमें परिप्रमण किया करतो है । इन 
विक्ृतियोका अभाव हुए विना यथार्थ धर्मकी जागृति असभव है। विकारोक 
अभाव होने पर यह आत्मा अनतजणवित, अनतज्ञान, अनन्त आनन्द सदूग 
अपूर्व गणोसे आलोकित हो जाती है । 

विकारोपर विजय प्राप्त करनेका प्रारभिक उपाय यह है कि यह आत्मा 
अपनेकों दीन, हीन, पतित न समझे । इसमें यह अखण्ड विदवास उदित हो 
कि मेरी आत्मा ज्ञान और आनन्दका सिन्धु है। मेरी आत्मा अविनाशी 
तथा अनन्तदक्ति-समन्वित हैँ । विक्ृंत जड-शवितियोक सपकेसे आत्म 
जड-सा प्रतीत होता है, किन्तु यथार्थमे वह चैत्तत्यका पुज्ज है । अज्ञान 
असयम तथा अविवेकके कारण यह जीव हतवुद्धि हो अनेक विपूरीत कार्य 
कर स्वय अपने कल्याणपर कुठाराघात किया करता है। कभी-कभी यह 
कल्पित शक्तियोको अपना भाग्य-विधाता मान मानवोचित पुरुषार्थ तथा 
आत्मनिर्भरताको भी भुला देता है। वडी कठिनतासे सत्समागम द्वारा 
अथवा अनुभवके द्वारा इसे यह दिव्य दुष्टि प्राप्त होती है कि जीव अपने 
भाग्यका स्वय निर्माता है। यह हीन एवं पापाचरण कर किसीकी #पासे 
उच्च नही वन सकता। श्रेष्ठ पद प्राप्ति निमित्त इसे ही अपनी अधोमुखी 
सकीर्ण प्रवृत्तियोका परित्याग कर आलोकमय भावताओ तथा प्रवृत्तियोको 
प्रबुद्ध करना होगा | 
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जीवनमें उच्चताको प्रतिष्ठित करनेके लिए साधककों उचित हूँ कि 
वह सयम तथा सदाचरणकी अधिकसे अधिक समाराधना करे। असयम- 
पूर्ण जीवनमे आत्मा शक्तिका सचय नही कर सकता। विषयोन्मुख वननेसे 
आत्मामें दैन्य परालम्बनक भाव पैदा होते है । इसमें शक्तिका क्षय होता है 
सग्रह नहीं। संयम (50 ८०॥४0)) और आत्मावलम्बन (88 
7६906) के द्वारा यह आत्मा विकासको प्राप्त होता है । इससे 
आत्मामे अदूभूत शक्तियोकी जागृति होती है। अपने मन और इद्रियोको 
बदमें करनेके कारण साधक तीन लोकको वशमे करने योग्य अपूर्व शक्तिका 
स्वामी बनता है । इतना ही क्यो, इन सद्वृत्तियोके द्वारा यह परमात्मपद- 
को प्राप्त कर लेता है। जिस प्रकार सूर्यकी किरणे विशिष्ट काच द्वारा 
केन्द्रित होने पर अग्नि उत्पन्न कर देती है, इसी प्रकार सदाचरण, सयम 
सदृश साधनोक द्वारा चित्तृति एकाग्र होकर ऐसी विलक्षण शक्ति उत्पन्न, 
करती है कि जन्म-जन्मान्तरके समस्त विकार त था दोष नष्ट हो जाते हूँ 
और यह आत्मा स्फटिकर्क सदृश्ञ निर्मल हो जाती है। 

आज पश्चिम तथा उसके प्रभावापन्न देशोमें जडवाद (५४४७7 
का विशेष प्रभुत्व है। इसने आत्माकों अन्धासदृश वना दिया है, इस कारण 
शरीर और इद्रियोकी आवाज तो पद पद पर सुनाई देती है, किन्तु अन्तरात्मा- 
की ध्वनि तनिक भी नहीं प्रतीत होती । आत्मा स्वामी है। इन्द्रियादिक 
उम्के सेवक हू। आत्मा अपने पदकों भूलकर सेवकोकी आज्ञानुसार प्रवृत्ति 
करता है। जडवादक जगतूमे आत्मा अस्तित्वहीनसा बना है। उसे 
इंद्रियो तथा शरीरका दासानुदास सदृश कार्य करना पडता है। 

जडवादकी नीव पर प्रतिष्ठित वैज्ञानिक विकासकी वास्तविकता 
यूरोपक प्रागणमें खेले गये महायुद्धोते दिखा दी। इसमे सन्देह नही विज्ञानने 
हमें बहुत कूछ आराम और आनन्दप्रद सामग्री प्रदान की, किन्तु अन्तमें 
उसने ऐसे घातक पदार्थ देना शुरू किया कि उन्हें देख मनृष्य सोचता है कि 
जितना हमें प्राप्त हुआ, उसकी अपेक्षा अलाभ अधिक हुआ। किसी व्यक्ति- 
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ने एक वालककों समधर भोजन खिलाया, और मनोरंजक सामग्री दी 
किन्तु अन्तर्मे उस्त वालकक प्राण ले लिये। प्रतीत होता है कि यूद्धके पर्व 
विज्ानने वडी बड़ी मोहक,तथा आननन्‍्दप्रद सामग्री प्रदान की और अन्तमें 
'अगुबर्म सदूर्ग प्राणान्तक निधि अर्पण की, जिसने जापान की लाखो जनताके 
प्राणोका तया राष्ट्र की स्वाधीनताका स्वाहा अत्यन्त अल्प कालमे कर दिया। 
राष्ट्रक्षा, विजय, विश्व-शान्ति-सुरक्षा आदिक नाम पर वैज्ञानिक मस्तिष्क 
कैसे कैसे घातक यत्र, गोले, गैस आदिक निर्माणमे अपने अमूल्य मनुष्यभावकों 
व्यय करता है, और सभ्य जगतके द्वारा सगृहीत, मिमित तथा सुरक्षित 
अमूल्य अपूर्व तथा दुर्लभ सामग्रीका क्षणमात्रमें ध्वस कर देता हैं। 

विज्ञान के कार्यों पर विचार करे, तो ज्ञात होगा कि इससे निर्माण 
तथा ध्वसकी सामग्री समान रूपसे प्राप्त हो सकती है । यदि इस विज्ञानको 
अध्यात्मवादका प्रकाश मिलता, तो इसके द्वारा अनर्थपूर्ण सामग्रीका निर्माण 
न होता। वैज्ञानिकोका कैयन है कि वैज्ञानिक प्रयोग द्वारा परिणुद्ध किया 
गया कोयला हीरा वन जाता हैं। इसी प्रकार यह भी कहना सगत है कि 
पवित्र अध्यात्मवादक वातावरणम सुरक्षित एवं सर्वाधित विज्ञानका यदि 
विकास हो, तो मानव-जगतू्म लोकोत्तर ज्रान्ति, समृद्धि तथा तेजका उदय 
होगा। जड़ पदार्यक गर्भभे अनत चमत्कारोको प्रदर्शित करने वाली अनन्त 
गक्तिया विद्यमान हूं, जिन्हें समझने तथा विकसित करनेमे अनत-मंलुप्य- 
भव व्यतीत हो सकते है, किन्तु प्राप्त हुआ है एक दुर्लभ नरजन्म। उसका 
वास्तविक और कल्याणकारी उपयोग इसमे है कि आत्मा पर-पदार्थके 
प्रपचम फेस अपने अमूल्य क्षणोका अपव्यय ने करे, किन्त्‌ अपनी सामर्थ्य- 
भर प्रयत्त करे, जिससे यह आत्मा विभाव या विक्ृतिका शने बने, परित्याग 
कर स्वभावक समीप आवे। जिस जन्म, जरा, मृत्यकी मुसीवतमे यह 
जगत्‌ ग्रसित है, उससे वचकर अमर जीवन और अत्यन्त सखकी 
उपलब्धि करना सबसे बड़ा चमत्कार है। यह महाविज्ञान (800७7९8 
0 $00706) है। भौतिक विज्ञान समुद्रके खारे पानीके समान हे। 


टै 
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उसे जितना जितना पिओगे उत्तनी उतनी प्यास बढ़ेगी । इसी प्रकार विपय 
भोगोकी 'जितनी-जितनी आराधना और उपभोग होगा, उतनी अश्ञान्ति 
और लालसा तथा तृष्णाकी अभिवृद्धि होगी। एक आकाक्षाके पूर्ण होनेपर 
अनेक लालसाओका उदय हो जाता है, जो अपनी पूर्ति होनेतक चित्तको 
आकलित बनाती है। आकुलता तथा मुसीबत पूर्ण जीवनको देखकर 
लोग कभी कभी सोचते है, यह आफत कहासे आ गई ? अज्ञानवश जीव 
अन्योका दोष देता है, किन्तु विवेकी प्राणी शान्त भावसे विचारनेपर इसका 
उत्तरदायी अपनेको मानता: है और निश्चय करता है कि अपनी भूलके 
कारण हो में विपत्तिके सिन्धुमे डूवा हूं। दोलतरामजीका कथन कितना 
सत्य है- 

“अपनी सुधि भूलि आप, आप दुख उपायो। 

ज्यो शुक नभ चाल बिसरि नलिनी लटकायो ॥ 

चेतन श्रविरुद्ध, शुद्ध-दर्श-बोधमय, विशुद्ध, 

तज, जड़-रस-फरस-रूप पुदेगेल श्रपनायों ॥ १॥” 


कवि और भी महत्त्वकी बात कहते हे- 


“चाह दाह दाहै, त्याग न चाह चाहे।" 
संमतासुधा न गाहे, (जिन निकट जो बतायो ॥ २ ॥४ 
यथार्थम कल्याणका मार्ग हैं समता, विषमताका त्याग। मोह, राग, द्वेष, 
मद, मात्सयंने विषमताका जाल जगत्‌ भरमें फैला रखा है। समताके 
लिए इस जीवका उनका आश्रय भ्रहण करना होगा, जिनके जीवनसे राग 
द्वेष मोहादिकी विषमता निकल गई हैँ। उनको ही बीतराग, जिन, 
जिनेन्द्र, अहुन्त, परमात्मा कहते हें। कर्म झत्रुओके साम्राज्यका अन्त 
किए बिना साम्यको ज्योति नही मिलती। समताके प्रकाणमे भेद, विषाद, 
व्यामोह या सकीर्णताका सदभाव नही रहता। वीतराग, बीतमोह, वीत- 
देष बने बिना, समता-सुधाका रसास्वाद नही हो पाता। जो प्राणी कर्मों 
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तथा वासनाओका दास बना हुआ है, उसे सयम और समतापूर्ण श्रेष्ठ जीवन 
को अपना आदर्श बनाना होगा। असमर्थ साधक गक्ति तथा योंग्यताको 
विकसित करता हुआ एक दिन अपने पृर्णता' के ध्येयको प्राप्त करेगा। 


प्राथमिक साधक मद्य, मासादिका परित्याग करता है, किन्तु लोक 
जीवन तथा सासारिक उत्तरदायित्व रक्षण निमित्त वह अस्त्रादिका सचा- 
लगन कर न्याय पक्षका सरक्षण करनेसे विमृख नहीं होता। ऐसे साधकोमे 
सम्राट चद्धगृप्त, विम्बसार, सप्रति, खारबेल, अमोघवर्ष, कुमारपाल 
प्रभृति जैन नरेद्रोका नाम सम्मानपू्वक लिया जाता है। उनके शासन- 
कालमें प्रजा सुखी थी। उसका नैतिक जीवन भी आदरणीय था। इन 
नरेशोंने शिकार खेलना, मांस भक्षण सदृश सकतपी हिसाका त्याग किया 
था, किन्तु आश्रितजनोके रक्षणार्थ तथा दुप्टोके निग्नहार्थ अस्त्र, शस्त्रादिके 
प्रयोगमें तनिक भी प्रतिवन्‍्ध नहीं रखा था। अन्यायके दमन निमित्त 
इनका भीषण दण्ड प्रहार होता था। भगवत्‌ जिनसेन स्वामीके शब्दोमें 
इसका कारण यह था- 


“प्रजा: दण्डधराभावे सात्स्यं न्याय अ्यन्त्यमूः ॥ 
“ञमहापुण० ९१६।२५२। 

यदि दण्ड धारणमे नरेश शैथिल्य दिखाते, तो प्रजामे मात्स्य न्याय 
(बडी मछली छोटी मछलियोकों खा जाती हे, इसी प्रकार वलवान्‌के 
द्वारा दुर्वेलोका सहार होना मात्स्य न्याय है ) की प्रवृत्ति हो जाती । 

क्‌शल गृहस्थ जीवनम असि, कृषि, वाणिज्य, शिल्प आदि कर्मोको 
विवेक वंक करता है । आसक्ति विशेष न होनेके कारण वह मोही, अज्ञानी 
जीवके समान दोषका सचय भी नहीं करता | 

इस वैज्ञानिक यूगके प्रभाववद्य शिक्षित वर्गमे उदार विचारोका 
उदय हुआ है और वे ऐसी धामिक दृष्टि या विचारधाराका स्वागत 
करनेको तैयार है, जो तक और अनुभवसे अवाधित हो और जिससे आत्मा 


ब्क 


रै३े 


में शान्ति, स्फूति तथा नव चेतनाका जागरण होता हों। जैनधर्मका तुलेना- 
त्मक अभ्यास करनेपर विदित होता हूँ कि जैनेधर्म स्वय विज्ञान 
($20॥06) है। उस आध्यात्मिक विज्ञानके प्रकाश तथा विकाससे 
जडवादका अन्धकार दूर होगा तथा विश्वका कल्याण होगा। 

जैन-शासनमे भगवान्‌ वृषभदेव आदि तीर्थकरोने सर्वागीण सत्यका 
साक्षात्कार कर जो तात्तिक उपदेश दिया था, उसपर सक्षिप्त प्रकाश 
डाला गया है। 

जैन ग्रल्थोका परिशीलन आत्मसाधनाका प्रद्मस्त-मार्ग तो बतायगा 
ही, उससे प्राचीन भारतकी दाशंनिक तथा धामिक प्रणालीके विषयमें 
महत्त्वपूर्ण बातोका भी वोध होता है। स्व० जर्मन विद्वान्‌ डा० जैकोबीने 
यह बात दृढतापूर्बक प्रतिपादित की है कि जैनधर्म पूर्णतया मौलिक तथा 
स्वतन्त्र है तथा अन्य धर्मोसे पृथक है। इसका अभ्यास प्राचीन भारतके 
दर्शन और धामिक जीवनके अववोधार्थ आवश्यक है- 


“ुत्र 67तएढंणा 6 96 888९४ पाए एणाएालं0ा 
48 खेकशाओश॥ 8 था 0790॥क्ष 8ए४०7), दपा।8 वां, 
क्र प्रदेकुशातंश+ #07 की 60%; 00 (08 /श"६- 
ई006, 7 8 0 (78४४ ॥7007%7086 4070 006 #पतए 
ए90॥08079068) 0800७९॥६४ ॥प |शाह्ञण5 6 ॥ 8॥- 
छंशा॥ ॥68. 7 


आशा हूँ विचारक बत्धू्‌ इस पुस्तककों ध्यातपूर्वक पढेगे, और अपने 
अनूभवसे मिलान करते हुए विचारेगे, कि इसमें उनके कल्याणकी कितनी 
सामग्री हैं। बाबावाक्य प्रमाणम्‌' का प्रतिबन्ध विचारकोके सत्यको 


१ 0एश्गगाोए छपाजाआल्त करा थी पफिलाइ8७05. ० ४6 
गाएव पाक्रा॥ाणाईं एजाएए६$ ई0. फ्राइणए ० फेलाहाणाड, 
एण मर कक. 89-66, 04070 908 &70 7एशफएए76व जा 6 उशा 
औागदुप्रक्चा'ए ए 3776 944, 





३४ 


शिरोधाय॑ करनेमे समक्ष नहीं आता। धर्म आत्मा और उसके विश्वासकी 
वस्तु है। उसके यथार्थ स्वृरूप तर्थाष्डपूलब्धिपर आत्माका यथार्थ कल्याण 
अवलम्वित है। अतः आशा है, सहूंद“विचोरेंक उदार दृष्टिसे जेनशासन 
का परिशीलन करेंगे 


सुमेरुचन्द्र दिवाकर 


अनुकरणीय 


जेन-शासनकी १५०० प्रतियाँ त्यागियों, विद्यगों और 
सस्थाओं को भेट स्वरूप देते के लिए आसाम प्रात के 
धर्मोपकारी जिनवाणीभकत श्री अमरचन्द्र झूमरमलजी पहाडे 
तथा श्री चन्दृछालजी बगडा पलासवाडी ने मुद्रित कराई 
हे । उनका धर्म-प्रेम अनुकरणीय है । आशा है श्रुतभक्त बन्धु 
शास्त्रोदधार और सत्साहित्य प्रचार में हमे अधिकाधिक 
सहयोग देगे । हमारे ग्रथ मुद्रित कराते समय जो महानृभाव 
उस ग्रंथ की प्रतियाँ भेद करने के लिये चाहेंगे । उनको 
प्रतियों केवल प्रेस लागत पर छपवा दी जाएँगी. 


“प्रकाशक 


0८0८ 


“जाएं पयासयं” 
(2 
“ऑमत्परमगस्भी रस्याह्ार्दामोघले मछतम्‌ । 
जीयात बेलोक्यनाथस्थ शासन जिनशासनम्‌ ॥” 


--श्रकलडुुदेव 


जेन ग्रासन 


चल मिननन तन न 


शान्तिकी ओर 


इस विज्ञाल विग्वपर जब हम दृष्टि डालते है, तब हमे सभी प्राणी 
किसी-न-किसी कार्यमें सलमन दिखायी देते है। चाहे वे कार्य शारीरिक 
हो, मानसिक हो अथवा आध्यात्मिक। उनका अन्तिम ध्येय आत्माके 
लिए आनन्द अथवा गान्तिकी खोज करना है । लेकिन ऐसे पुरुषोका 
दर्शन प्राय दुर्लभ है, जो प्रामाणिकतापूर्वक यह कह सके कि- हमने 
उस आतनन्दकी अक्षय निधिको प्राप्त कर लिया है।' हमारा यह अभि- 
प्राय नही है कि विव्वमें पाये जानेवाले पदार्थ कुछ भी आनन्द प्रदान 
नही करते, कारण, अनुकूल भारीरिक, मानसिक अथवा आध्यात्मिक 
पदार्थकोी पाकर प्राणी सतुष्ट होते हुए पाये जाते हैं और इसीलिए लोग 
कह भी बैठते हे-भाई, आज वडा आनन्द आया! किन्तु, वह आनन्द 
स्थायी नहीं रहता। मनोमुग्धकारी इच्द्-बनुष अपनी छटासे प्रेक्षकोके 
चित्तको आनन्द प्रदान करता है, किन्तु अल्प-कालके अनन्तर उस सुर- 
चापका विलीन होना उस आनन्‍्दकी धाराकों शुष्क बना देता है। इसी 
प्रकार विश्वकी अनन्त पदार्थ-मालिका जीवोको कुछ सतोष तो देती है, 
किन्तु उसके भीतर स्थायित्वका अभाव पाया जाता है। 


उस भौतिक पदार्थसे प्राप्त होनेवाले आनन्दम्में एक बडा सकठ यह 
है कि जैसे जैसे विशिष्ट आनन्द-दायिनी सामग्री प्राप्त होती है, वैसे वैसे 
इस जीवकी तृष्णाकी ज्वाला अत्यधिक प्रदीप्त होती जाती है। और वह 
यहा तक वढ़ जाती है कि सम्पूर्ण विश्वके पदार्थ भी उसके मनोदेवताको 
पूर्णतया परितृप्त नहीं कर सकते। 


२ जैनभासन 


महर्षि गुणभद्रने लिखा है. कि- जगतुके जीवोकी आशा, तृष्णाका 
गइढा बहुत गहरा है-इतना गहरा कि उसमे हमारा सारा विश्व अणुके 
समान दिखायी देता है। तव भला, जगत॒के अगणित ग्राणियोकी आश्षाकी 
पूर्ति इस एक विश्वके द्वारा करे तो एक-एक प्राणीके हिस्सेमे इस जगत्‌का 
कितना-कितना भाग आएगा | / 

विश्वके वैभव आदिसे आत्माकी प्यासका वुझना यह अन्न जीव 
मानता है। किन्तु, वैभव और विभूतिके वीचमे विद्यमान व्यक्तियोके 
पास भी दीन-दुखी जैसी आत्माकी पीडा दिखायी देती है। देखिये न, 
आजका धन-कुवेर माना जानेवाला हेनरी फोर्ड कहता है कि- 
“भरे मोटरके कारखानेमें काम करनेवाले मजदूरोका जीवन मुझसे अधिक 
आनन्द-पूर्ण हैं, उनके निश्चित जीवनको देखकर मुझे ईर्षा-सी 
होती है कि यदि में उनके स्थानको प्राप्त करता तो अधिक सुन्दर होता ।” 
कसी विचित्र बात यह हूँ कि धन-हीन गरीब भाई आश्ञा-पूर्ण नेत्रोसे 
धनिकोकी ओर देखा करते है, किन्तु वे धनिक कभी-कभी 
सत॒ष्ण नेत्रोसे उन गरीबोके स्वास्थ्य, निराकुलता आदिको निहारा करते 
हैं। इसीलिए योगिराज प्ृज्यपाद ऋषि भोगी प्राणियोकों साव- 
धान करते हुए कहते हे-कठिनतासे प्राप्त होनेवाले कष्ट-पूर्वक सर- 
क्षण योग्य तथा विनाश-स्वभाव वाले धनादिके द्वारा अपने आपको सुखी 
समझनेवाला व्यक्ति उस ज्वरपीडित प्राणीके समान है जो गरिष्ठ 

घी पीकर क्षण-भरके लिए अपनेमे स्वस्थताकी कल्पना करता हैं'।” 


१ “श्राशागत्तंः प्रतिप्राणि यस्सिन्‌ विदवमणुपसम्‌। 
कि कस्प कियदायाति वथा वो विषयंषिता॥ 
“आत्मानुझासन इलो ० ६६। 
२ “दृरज्येनासुरक्मेण नश्वरेण धनादिना। 
स्वस्थम्मन्यों जनः कोडपि ज्वरवानिव संपिषा ॥ १३ ॥* 
“-इष्टोपदेश 


शान्तिकी ओर रे 


भौतिक पदाथोंत्ते प्राप्त होनेवाले सुखोकी निस्सारताकों देखने तथा 
अनुभव करनेवाला एक ताकिक कहता हँ-भाई, जगतृकी वस्तुओसे 
जितना भी आनन्दका रस खीचा जा सके, उसे तिकालनेमे क्यों चुको ? 
धृन्यकी अपेक्षा अल्प लाभ क्या वुरा है। इस ताकिकते इस 
बातपर दृष्टिपात करनेका कप्ट नहीं उठाया, कि जगतृके क्षण-स्थायी 
आनन्दमे निमग्न होनेवाले तथा अपनेको क्ृत-कृत्य माननेवाले व्यक्तिकी 
कितनी करुण अवस्था होती है, जब इस आत्माकों वर्तमान 
शरीर तथा अपनी कही जानेवाली सुन्दर, मनोहर, मनोरम प्यारी वस्तुओसे 
सहसा नाता तोड़कर अन्य लोककी महायात्रा करनेको वाध्य 
होना पडता है। 


कहते है, सम्राट सिकन्दर जो विश्वविजयके रगमे मस्त हो अपूर्व 
साम्राज्य-सुखके सुमधुर स्वप्नमें सलग्त था, मरते समय केवल इस वातसे 
अवर्णनीय आन्तरिक व्यथा अनुभव करता रहा था कि में इस विश्ञाल 
राज-वेभवका एक कण भी अपने साथ नहीं ले जा सकता। इसीलिए, 
जब समूट्का शव वाहर निकाला गया, तव उसके साथ राज्यकी महान्‌ 
वैभवपूर्ण सामग्री भी साथमें रखी गयी थी। उस समय सम्राटके दोनो 
खाली हाथ वाहर रखे गये थे , जिसका यह तात्पर्य था कि विश्वविजयकी 
कामना करनेवाले महत्त्वाकाक्षी तथा पुरुषार्थी इस प्रतापी पुरुषने इतना 
वहुमूल्य सम्रह किया जो प्रेक्षकोंके चित्तमे विशेष व्यामोह उत्पन्न कर 
देता है। किन्तु फिर भी यह गासक कुछ भी सामग्री साथ नही ले जा रहा 
हैं। ऐसे सजीव तथा उद्वोधक उदाहरणसे यह प्रकाश प्राप्त होता है कि 
वाह्य पदार्थोमे सुखकी वारणा मूलमे ही भूमपूर्ण है। प्यासा हरिण ग्रीष्ममे 
पानी प्राप्त करतेकी लालसासे मरु-भूमिमें कितनी दौड़ नहीं लगाता ; 
किन्तु मायाविती मरीचिकाके भुलावेमे फेसकर वृद्धिगत पिपासासे पीड़ित 
होता है और प्यारे पानीके पास पहुँचनेका सौभाग्य हो नहीं पाता- 
उसकी मोहनी-मूरत ही नयन-गोचर होती है, पुरुषार्थ करके 


४ जैनशासन 


ज्यो ज्यो आगे दौडता हैँ, वह नयनाभिराम वस्तु दूर होती जाती 
है। इसी प्रकार भौतिक पदार्थेके पीछे दौडनेवाला सुखाभिलाषी प्राणी 
वास्तविक आनन्दामृतके पानसे वचित रहता हैं और अन्तमे इस लोकसे 
विदा होते समय समग्रहीत ममताकी सामग्रीके वियोग-व्यथासे सन्तप्त होता 
है। ऐसे अवसरपर सत्‌-पुरुषोकी मामिक शिक्षा ही स्मरण आती है-- 


“रे जिय, प्रभु सुसिरन में सन लगा लगा। 
लाख करोर की धरी रहेंगी, संग न जइहे एक तगा।॥ 
इस प्रसगमे विद्या-प्रेमी नरेश भोजका जीवन-अनुभव भी विशेष 
उद्वोधक है। कहते हे, जव महाराज अपनी सुन्दर रमणियो, स्नेही मित्रो, 
प्रेमी वन्धुओ, हादिक अनुरागी सेवको, हाथी-घोडे आदिकी अपूर्व सर्वांगीण 
आनन्ददायिनी सामग्रीको देखकर अपने विशिष्ट सौभाग्यपर उचित 
अभिमान करते हुए अपने महाकविसे हृदयकी वाते कर रहे 
थे, तब महाराज भोजके भ्रमको भगानेवाले तथा सत्यकी तहतक 
'पहुँचनेवाले कविके इन शब्दोने उनकी आख खोल दी-“ठीक है महा- 
राज, पृण्य-उदयसे आपके पास सब कुछ है, लेकिन यह तबतक ही 
है जबतक आपके नेत्र खुले हुए है। नेत्रोके बन्द होनेपर यह कहा 
रहेगा'।” सहाकवि भूधरदासजीकी निम्न पक्तिया अन्तस्तल तक अपना 
अ्रकाश पहुँचा वास्तविक मार्ग-दशेन कराती हे- 
“तेज तुरंग सुरण भले रथ, मत्त मतंग उतंग खरे ही। 
दास खबास ब्रवास अठा धन, जोर करोरन कोश भरे ही ॥ 
ऐसे भये तो कहा भयो हे नर ! छोर चले जब भ्रत छरे ही । 
धाम खरे रहे काम परे रहे, दाम गरे रहे ठाम घरे ही ॥” 
-जैनशतक ३३ । 





१ 'चेतोहरा युवतयः सुहृदो5नुकूला , सद्बान्धवाः प्रणयगर्भगरइच भृत्या:। 
वल्गन्ति दन्तिनिवहाः तरलास्तुरगा., सम्मीलिते नयनयोनेहि किजिचिदस्ति॥* 


शान्तिकी ओर पू 


ऐसी ही गभीर चिन्ततामे समृज्ज्वल दाशनिक विचारोका उदय 
होता है। पश्चिमके तक्कशञास्त्री प्लेशे महाशय कहते हे-+॥0090- 
[7ए 096६॥05 70 प़णातै८-दर्शन-शास्त्रका जन्म आशचर्यमे होता 
है। इसका भाव यह है कि जब विचित्र घटना-चक्रसे जीवनपर विश्येष प्रकार- 
का आघात होता है, तब तात्तिकताके विचार अपने आप उत्पन्न होने 
लगते है। गौतमकी आत्मामे यदि रोगी, वृद्ध तथा मृत व्यक्तियोंके प्रत्यक्ष 
दशशनसे आश्चर्यकी अनुभूति न हुई होती तो वह अपनी प्रिय 
यशोधरा और राज्यसे पूर्णतया निर्मम हो वुद्धत्वके लिए साधना-पथपर 
पैर नहीं रखते। 
वास्तविक शान्तिकी प्यास जिस आत्मामे उत्पन्न होती है, वह सोचता 
है-भे कौन हूँ, में कहासे आया, मेरा क्या स्वभाव है, मेरे 
जीवनका ध्येय क्या है, उसकी पूर्तिका उपाय क्या हैं! ? ” पश्चिमी पण्डित 
हेकल (77807८)!) महाशय कहते है-/१४)९॥९४ 60 ज़6 ०0॥76 ( 
श्र 886 प़९१ ४्रश्रक 60 एझ6 20 १” ऐसे, प्रशनोका 
समाधान करनेके लिए जिस सत्पुरुषने सदाशयतापूर्वक प्रयत्न किया वही 
महापुरुषोमें गिना जाने लगा और उस महापुरुषने जिस मार्गकों पकडा 
वही भोले तथा भूले भाइयोके लिए कल्याणका मार्ग समझा जाने लगा- 
भमहाजनो येन गत से पत्था । 
आजके उदार जगतूसे निकट सम्बन्ध रखनेवाला व्यक्ति सभी मार्गोको 
आलनन्दका पथ जान उसकी आराधना करनेका सुझाव सबके समक्ष 
उपस्थित करता है। वह सोचता है कि शान्त तथा लोक-हितकी दृष्टि- 
वाले व्यक्तियोने जो भी कहा वह जीवनमें आचरणयोग्य है। तत्त्वके 
अन्तस्तलको स्पर्श न करनेवाले ऐसे व्यवित “रामाय स्वस्ति के साथ-ही- 


१ “कोइ कीदग्गुणः पकत्य: कि प्राप्स: किनिमित्तकः ५ 
“वादीभसिह सूरिकृत क्षत्रचूडामणि १--७८। 


हू जनशासन 


जास्त्रके द्वारा इतना तो सोचना चाहिए कि सदभावना आदिके होते हुए 
भी सम्यक-जानकी ज्योतिके विना सन्मरार्गका दर्णन तथा प्रदर्शन कंसे 
सम्भव होगा। इसलिए अज्ञानता अथवा मोहकी प्रेरणासे तत्त्वज्ञोको 
रावणकी अभिवन्दना छोडकर रामका पदानुसरण करना चाहिए। जीवनमे 
आइवत तथा यथार्थ भान्तिको लानेके लिए यह आवश्यक है कि कूप- 
मण्डकबृत्ति| अथवा गतानुगतिकताकी अन्न-प्रवृत्तिका परित्याग कर 
विवेककी कसौटीपर तत्त्वको कमकर अपने जीवनकों उस ओर शझुकाया 
जावे। 


धर्मके नामपर 


आत्म-साधना द्वारा कल्याण-मदिरमे दुखी प्राणियोको प्रविष्ट 
करानेकी प्रतिज्ञापूवक प्रचार करनेवाले व्यक्तियोके समुदायको 
देखकर ऐसा मालूम होता हैं कि यह जीव एक ऐसे बाजारमे जा पहुँचा 
है जहाँ अनेक विज्ञ विक्रेता अपनी प्रत्येक वस्तुको अमूल्य- 
कल्याणकारी बता उसे वेचनेका प्रयत्त कर रहे है। जिस प्रकार अपने 
मालकी ममता तथा लाभके लोभवश व्यापारी सत्य सम्भाषणकी पूर्ण 
तया उपेक्षा कर वाक-चातुर्य द्वारा हत-भाग्य ग्राहकों अपनी ओर 
आकंषित कर उसकी गाठके द्रव्यको प्राप्त करते है, उसी प्रकार 
' प्रतीत होता है कि अपनी मुक्ति अथवा स्वर्गंप्राप्ति आदिकी लालसावश 
भोले-भाले प्राणियोके गलेमे साथनामृतके नामपर न मालूम कक्‍्या- 
क्या पिलाया जाता है और उसकी श्रद्धा-निधि बसूल की जाती है। 

ऐसे वाजारमें धोखा खाया हुआ व्यक्ति सभी विक्रेताओको अप्रा- 
माणिक और स्वार्थी कहता हुआ अपना कोप व्यक्त करता है। 
कुछ व्यक्तियोकी अप्रामाणिकताका पाप सत्य तथा प्रामाणिक व्यवहार: 


१ तातस्य कृपोड्पसिति बुवागाः क्षारं जल कापुरुषाः पिवन्ति ।/ 
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करनेवाले पुरुषोपर लादना यद्यपि न्यायकी मर्यादाके वाहरकी बात है, 
तथापि ठगाया हुआ व्यक्ति रोषवश यथार्थ वातका दर्शन करनेमे असमर्थ 
हो अतिरेकप्‌र्ण कदम वढानेसे नहीं रुकता। ऐसे ही रोष तथा आन्तरिक 
व्यथाकों निम्नलिखित पक्तिया व्यक्त करती हें- 


“धर्मने मनुष्यकों कितना नीचे गिराया, कितना कुकर्मी बनाया, 
इसको हम स्वय सोचकर देखे। ईश्वरकों मानना सबसे पहले वुद्धिको 
सलाम करना है । जैसे शराबी पहला प्याला पीनेके समय वुद्धिकी बिदाईको 
सलाम करते है, वैसे ही खुदाके माननेवाले भी वुद्धिसे विदा हो लेते 
है। धर्म ही हत्याकी जड़ है। कितने पश्नु धर्मके नामपर रक्तके 
प्यासे ईश्वरके लिए ससारमे काटे जाते है, उप्तका पता लगाकर पाठक 
स्वय देख लें। समय आवेगा कि धर्मकी वेहूदगीसे ससार छुटकारा पाकर 
सूखी होगा और आपसकी कलह मिट जाएगी। एक अत्याचारी, 
मूर्ख शासक, खुदमुख्तार एव रद्दी ईश्वरकी कल्पना करना मानो स्वतत्रता, 
व्याय और मानवधर्मको तिरस्कार करके दूर फेक देना हैं। 
यदि आप चाहेँ कि ईश्वर आपका भला करे तो उसका नाम एकदम भुला 
दे , फिर ससार मगलमय हो जायगा। 

“बंद, पुराण, कुरान, इजील आदि सभी धर्मपुस्तकोके देखनेसे प्रकट 
है कि सारी गाथाएँ वेसी ही कहानियां हे जैसी कृपढ़ वृढ़ी दादी-नानी 
अपने वच्चोकों सुनाया करती है। बिना देखे-सुने, अनहोने, लापता ईश्वर 
या खुदाके नामपर अपने देशको, जातिको, व्यक्तित्व और धन-सम्पत्तिको 
नष्ट कर डालना, एक ऐसी मूर्खता है जिसकी उपमा नहीं मिल सकती | 
यदि हम मनुष्य जातिका कल्याण चाहते है तो हमे सबसे पहले धर्म और 
ईव्वरकों गह्ीसे उतारता चाहिए।” 

इस विषयमें अपना रोष व्यक्त करनेवालोमे सम्भवत रूसने बहुत 
लम्बा कदम उठाया है। वहाँ तो बड़े-बडे सम्मेलच करके वोटो (मतों) 





१ प्रपक्चपरिचय पु० २१७-२०। 
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द्वारा ईईवरका वहिष्कार तक किया गया, वेचारे धर्मकी बात तो जाते 
दीजिए। रूसी लेखक दास्तोइवस्की एक कदम आगे बढाकर लिखता 
है-“ईववर तो मर चुका है, अब उसका स्थान खाली है।” शायद उस 
जगहके लिए रूस “अणुबम” परिवारमेसे किसीको चुनकर आराधना 
करे, ऐसा ढंग दिखता हैं। 

पर्वोक्त कथनमे अतिरेक होते हुए भी निष्पक्ष दृष्टिसे समीक्षकको 
उसमे सत्यताका अश स्वीकार करना ही होगा। देखिए, श्री विवेकानन्द 
अपने राज-योगमे लिखते हे-/ जितना ईश्वरके तामपर खूनखच्चर हुआ 
उतना अन्य किसी वस्तुके लिए नहीं।” 

जिसने रोमन-कैथोलिक और प्रोटेस्टेट नामक हजरत ईसाके मानने- 
वालोका रकतत-रजित इतिहास पढा है अथवा दक्षिण-भारतमे मध्य-युगर्ें 
शैव और लिंगायतोने हजारों जैनियोका विनाशकर रक्‍तकी वैतरणी 
बहायी तथा जिस बातकी प्रामाणिकता दिखानेवाले चित्र मदुराके मीनाक्षी 
नामक हिन्दू मन्दिरमे उक्त क्ृत्यके साक्षी स्वरूप विद्यमान है,' ऐसे धर्मके 
नामपर हुए कऋ्र-कृत्योपर दृष्टि डाली है, वह अपनी जीवनकी पवित्र 
श्रद्धानिधि ऐसे मार्गोके लिए कैसे समर्पण करेगा ? 

धर्मान्धोकी विवेक-हीनता, स्वार्थ-परता अथवा दुर्बृद्धिकि कारण ही 
धर्मकी आजके वेज्ञानिक जगत्‌मे अवर्णनीय अवहेलना हुई और उच्च 
विद्वानोने अपने आपको ऐसे धर्मसे असम्बद्ध बतानेमे या समझनेमे कृता- 
थता समझी। यदि धर्मान्धोने अमर्यादापूर्ण तथा उच्छुखलतापूर्ण आचरण 
कर सहार न किया होता तो धर्मके विरुद्ध ये शब्द न सुनायी पडते। 
ऐसी स्थितिमे इस वातकी आवश्यकता है कि भुमकी भँवरमे फँसे हुए 
जगतृका उद्धार करनेवाले सुख तथा शान्तिदाता धर्मका ही उद्धार किया 
जाय, जिससे लोगोको वास्तविकताका दर्शन हो। 


१ देखो, जर्मन डॉ० वान्‌ ग्लेप्तेसका जैन-धर्मसम्बन्धी ग्रंथ 
बेशाययधएर$ ?, 04. 
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साम्यवाद सिद्धान्तका प्रतिप्ठापक तथा हूसका भाग्य-विदाता 
लेनिन धर्मकी ओटमे हुए अत्याचारोंसे व्यथित हो कहता हूँ कि विव्व- 
कल्याणके लिए धर्मकी कोई आवश्यकता नहीं है। उसके प्रभावमे आये 
हुए व्यक्ति धर्मकों उस अफीमकी गोलीके समान मानते हूँ, ज़िसे खाकर 
कोई अफीमची क्षण-भरके लिए अपनेमे स्फूति और जक्तिका अनुभव 
करता हैं। इसी प्रकार उनकी दृष्टिसे धर्म भी कृत्रिम आनन्द अथवा 
विशिष्ट भान्ति प्रदान करता है। 
यह दुर्भाग्वकी वात है कि इन अस॒न्तुप्ट व्यक्तियोको वैज्ञानिक धर्मका 
परिचय नहीं मिला, अन्यथा ये सत्यान्वेषी उस धर्मकी प्राण-पणसे 
आरावना किये विना न रहते। जिन्होंने इस महान्‌ सावताके सावन- 
भूत मनुप्यजन्मकी महत्ताकों विस्तृतकर अपनी जाकाक्षाओंकी पूतिको 
ही नर-जन्मका ध्येय समझा है, वे गहरे भूममे फेस हुए हे और उन्हें इस 
विश्वकी वास्तविक स्थितिका वोब नहीं प्रत्तीत होता। 
सम्राट अ्रमोधवर्ष अपने अनुभवके आवारपर मनुष्य-जन्मको ही 
असाधारण महत्त्वकी वस्तु वताते है। अपनी अनुपम कृति प्रब्नोत्तर- 
रतन-मालिकामे उन्होंने कितनी उद्वोधक वात लिखी है- 
“कि दुर्लभ? नृजन्म, प्राप्येद भव॒ति कि च क्तंव्यम्‌ ? 
आत्महितमहितसंगत्यागों रागइच गुरुवचने॥” 
इस मानव-जीवनकी महत्तापर प्राय. सभी सन्‍्तोनें अमर-गायाएँ 
.. ३“एलाइणा, ६० परंडगाशजश, अन्ाए, गत 9९७० 6 “0. 
06 ए6०एो6 बाते 0 शाप व छ़8 ५8 ते ते शुआफएशों 
९०९८४॥6 ॥ छंद 06 88568 रण ध्वपञाधों तए0७ा गीशेए त्णाशा 


एश०्टए्णा भाते गि्या। तैशाधापेड 400 शाए पर फणागीए ० 9 
प्रणाशा 080ग९. * 


-+शणए जोक, जयाते गाव ९४९९० 805घ86०ण़घ्ा 9. 78. 
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रची है। इस जीवनके द्वारा ही आत्मा सर्वोत्क्रष्ट विकासको प्राप्त कर 
सकती है। कबीरदासने कितना सुन्दर लिखा है- 
“सनुज जनम दुरलभ श्रहे, होप न दृजी बार। 
पक्का फल जो गिर गया, फेर न लागे डार॥ 
वैभव, विद्या, प्रभाव आदिके अभिमानमें मस्त हो यह प्राणी अपनेको 
अजर-अमर मान अपने जीवनको वीतती हुईं स्वर्ण-घड़ियोकी महत्ता- 
पर बहुत कम ध्यान देता है। वह सोचता है कि हमारे जीवनकी आनन्‍द- 
गगा अविच्छिन्त रूपसे वहती ही रहेंगी, किन्तु वह इस सत्यका 
दर्शन करनेसे अपनी आखोको मीच लेता हैं कि परिवत्तेनके प्रचण्ड प्रहारसे 
वचना किसीके भी वशकी वात नहीं हैं। महाभारतमे एक सुन्दर कथा 
है-पाचो पाण्डव तृषित हो एक सरोवरपर पानी पीनेके लिए पहुँचे। 
उस जलाशयके समीप निवास करनेवाली दिव्यात्माने अपनी शंकाओका 
उत्तर देनेके पश्चात्‌ ही जल पीनेकी अनुज्ञा दी। प्रइन यह था कि जगतूमें 
सवसे वडी आइचयंकारी वात कौन-सी है? भीम, अर्जुन आदि भाइयोके 
उत्तरोसे जब सन्तोष न हुआ, तब अन्तमे धर्मराज युधिप्ठिरने कहा- 
_अहन्यहनि भूतानि गच्छान्‍्ति यममन्दिरम्‌। 
शेष जीवितुमिच्छन्ति किमाइचरयंसतः परम्‌॥/ 
इस सस्वन्धमे गुणभद्राचायंकी उक्ति अन्तस्तलको महान्‌ आलोक 
प्रदान करती है। वे कहते हे-अरे, यह आत्मा निद्वावस्था हारा अपनेमे 
मृत्युकी आशकाको उत्पन्न करता है और जागनेपर जीवनके आवन्दकी 
झलक दिखाता है। जब यह जीवन-मरणका खेल आत्माकी प्रतिदिनकी 
लीला है, तब भला, यह आत्मा इस शरीरमे कितने काल तक ठहरेगा ?* 
१ प्रतिदित प्राणी सरकर यम-मन्दिर में पहुँचते रहते है। यह बड़े 


आइचर्यकी बात है कि शेष व्यक्ति जीवनकी क्वामना करते हे- 
(मानों यमराज उनपर दया कर देगा | )। 


२ पअसुप्तों मरणाबंकां प्रचुद्धो जीवितोत्सवम्‌। 
भत्यह जनयत्यंषृ तिष्ठेत्‌ काये कियच्चिरम्‌॥ ८२॥ 
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०. 


मोहकी नीदमे मग्न रहनेवालोको गुरु नानक जगाते हुए कहते है - 
जागो रे जिन जागना, अब जागनिकी बार। 
फेरि कि जागो नानका, जब सोवउ पाँव पसार ॥। 

आजके भौतिक-वादके भेँवरमे फंसे हुए व्यक्तियोमेसे कभी-कभी 
कछ विभिष्ट-आत्माएँ मानव-जीवनकी अमूल्यताका अनुभव करती हुई 
जीवनकों सफल तथा मगल-मय बनानेके लिए छटपटाती रहती है। ऐसे 
ही विचारोसे प्रभावित एक भारतीय नरेग, जिन्होंने आइ० सी० एस० 
की परीक्षा पास कर ली है, एक दिन कहने लगे- मेरी आत्मामे बड़ा 
दर्द होता है, जव में राजकीय कागजातों बादिपर प्रभातसे सन्ध्यातक 
हस्ताक्षर करते-करते अपने अनुपम मनुष्य-जीवनके स्वर्णमय दिवसके 
अवसानपर विचार करता हूँ। क्या हमारा जीवन हस्ताक्षर करनेके जड- 
यत्रके तुल्य हैं? क्या हमे अपनी आत्माके लिए कुछ भी नही करना है ! 
मानो हम शरीर ही हो और हमारे आत्मा ही न हो। कभी-कभी आत्मा 
वेचेन हो सव कामोको छोडकर वनवासी वननेको लालायित हो उठता है। 

मेने कहा, इस तरह घवरानेसे कार्य नही चलेगा | यदि सत्य, सयम, 
अहिंसा आदिके साथ जीवनको अलंझृत किया जाय, तो अपने लौकिक 
उत्तरदायित्वपूर्ण कार्य करनेमें कोई बाधा मही है। आप वैज्ञानिक धर्मके 
उज्ज्वल प्रकाशमें अपनेको तथा अपने कत्तंव्योक्रों देखनेका प्रयत्त कीजिए। 
इससे शान्तिपूर्वंक जीवन व्यतीत होगा तथा मनृष्य-जीवनकी सार्थकता 
होगी। 

गौतमवुद्धने अपने भिक्षुओकों धर्मके विषयमे कहा है- 

दिसेथ भिक्‍खवे धम्मं॑ आदिकललाणं मज्भे कललाणं परियोसान- 
कललाण-भिक्षुओ, तुम आदिकल्याण, मध्यकल्याण तथा अच्तमें 
कल्याणवाले धर्मका उपदेश दो। आचार्य गृणभद्र आत्मानुशासनमे 
लिखते हैं कि- धर्म सुखका कारण है। कारण अपने कार्यका विनाशक 


१ भहावग्ग विनय-पिटक। 
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नहीं होता। अतएवं आनन्दके विनाशके भयसे तुम्हें धर्मसे विमुख नहीं 
होना चाहिए।।” 

इससे यह बात प्रकट होती हैं कि विश्वमे रक्तपात, सकीर्णता, कलह 
आदि उत्पातोका उत्तरदायित्व धमंपर नहीं है। धर्मकी मुद्रा धारण करने- 
वाले धर्माभासका ही यह कलकमय कारनामा हैं। अधर्म या पापसे उतना 
अहित अथवा विनाश नही होता, जितना धर्मका दम्भ दिखानेवाले जीवन 
अथवा सिद्धान्तोसे होता है। व्याक्षकी अपेक्षा गोमुख व्याक्षके हवरा जीवन 
अधिक सकटापन्न बनता हैं। 


लार्ड एवेबरीन ठीक ही कहा है कि “बिश्वमे शान्ति तथा मानवोके 

प्रति सदृुभावताका कारण धर्म है, जो घृणा तथा अत्याचारको उत्तेजित 
करता हू, उसे शब्दश धर्म भले ही कहा जाय, किन्तु भावकी दृष्टिसे यह 
पूर्णतया मिथ्या है।”' डा० भगवानदासका कथन हैं-“सल्तनतो और 
कूटनीतिकी बाौदी बनकर साइसने मजह॒बसे कही ज्यादा मारकाट की 
है, पर यह सब क्षणडा न सच्ची साइसका नतीजा है और न सच्चे धर्म या 
मजहब का। यह नतीजा है हमारे अन्दरके शैतान, हमारी खुदी, हमारे 
स्वार्थ और हमारे अहकारका। हम अपनी छोटी झूठी और चदरोजा 
गरजोके लिए साइस और मजहब दोनोका गलत उपयोग करते है और 
दोनोको बदनाम करते ह। मजहबके नामपर झगड़े दुनियामे हुए है और 
होगे, पर इन झगड़ोकी वजहसे मजहबकों दुनियासे मिटानेकी कोशिश 
ऐसी है जैसे रोगको दर करनेके लिए शरीरको भार डालनेकी कोशिश। 
१ धर्म: सुखस्थ हेतुः हेतुनं विराधक: स्वकार्यस्थ । 
तस्मात्‌ सुखभगभ्तिया मा भू: धर्मस्य विमृखस्त्वम्‌॥ २०॥” 


२ “पशाश्ञणा श8३ 76000९0 ६० प्रशाहु ए९३९०९ गा ढाका 
#॥0 8000-07] $0फक्चतेड शाशा, ज्ी॥॥०ए९० ६९०05 ६0 ॥8760 
भात 008९९700॥, ॥0फ6ए€ए ९०7९७ प (॥९ 6#0/, प्रापर४; 
06 प्र/्षीए भ्एणाह़ गा ऐ6 छापा,” 


३ विश्ववाणी श्रंक ४८ 
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जब तक दूनियामें दृ'ख और मौत है तबतक लोगोको धर्मकी जरूरत 
रहेगी आओ न! 

न्यायमूर्ति नियोगी महाशयने धर्मतत्त्वके समर्थनमें एक बहुत सुन्दर 
बात कही थी-यदि इस जगतूमें वास्तविक धर्मका वास न 
रहे तो शान्तिके साधनरूप पुलिस आदिके होते हुए भी वास्तविक शान्ति- 
की स्थापना नहीं की जा सकती। जैसे पुलिस तथा सैनिकबलके कारण 
सामाज्यका सरक्षण घातक शक्तियोसे किया जाता है उसी प्रकार धर्मानु- 
शासित अन्त करणके द्वारा आत्मा उच्छुखल तथा पापपर्ण प्रवृत्तियोसे 
बचकर जीवन तथा समाज-निर्माणके कार्यमे उद्चत होता है।” 


उस धर्मके स्वरुपपर प्रकाश डालते हुए ताकिकचूडामणि आचार्य 
समन्तभद्र कहते है- जो ससारके दुखोसे बचाकर इस जीवको उत्तम 
सूख प्राप्त करावे, वह धर्म है'।” बेदिक दार्शनिक कहते हे- जिससे 
सर्वांगीण उदय-समृद्धि तथा मुक्तिकी प्राप्ति हो, वह धर्म हैं।” श्री 
विवेकानन्द मनृष्यमे विद्यमान देवत्वकी अभिव्यक्तिकों धर्म कहते हे ।” 
राधाकृष्णन्‌ू सत्य तथा न्यायकी उपलब्धिको एवं हिसाके परित्यागको' 
धर्म मानते है'। इस प्रकार जीवनमे सत्य शिव सुन्दरम' को प्रतिष्ठित 
करनेवाले धर्मके विषयमे और भी विद्वानोके अनुभव पढनेमें आते है। 
आ्राचाय कुन्दकुदने धर्मपर व्यापक दृष्टि डालते हुए लिखा है- 





१ “देशयामि समीचीनं धर्म कर्मनिवहंणम्‌। 
ससारदु.खतः सत्त्वान्‌ यो धरत्युत्तमे सुखे॥ २॥* 
“रत्नकरण्डभ्रावकाचार 


वेदषिकदर्शन ७ 


२ “यतोइभ्युदयनिःश्रेयससिद्धिः स धर्म: !“-वेशेषिकदर्शन ११२ 


३ शिशाहाणा 78 06 पाक्षाहरश#गणा) ० ताणशयाए शा शाक्षा 
४ 'फेिशाशणा 78 06 एप जाते वुप्छ08 कराएं ॥0व0407 
ण शणेशा९०,) 
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बत्युसहावों धम्मो'-आत्माकी स्वाभाविक अवस्था धर्म हे-इसे 
दूसरे गव्दोमे कह सकते हे कि स्वभाव-प्रकृति (४0०7९) 
का नाम धर्म है । विभाव, विकृतिका नाम अधर्मे है। इस कसौटीपर लोगो 
के द्वारा आक्षेप किये गये हिसा, दम्भ, विषय-तृष्ण आदि धर्म 
नामधारी पदार्थकोी कसते हे तो वे पर्णतया खोटे सिद्ध होते हे। क्रोध,मान, 
माया, लोभ, राग, हेप, मोह, आदि जघन्य वृत्तियोके विकाससे आत्माकी 
स्वाभाविक निर्मेलताि और पवित्नताका विनाश होता है। इनके द्वारा 
आत्मामे विक्ृति उत्पन्न होती है जो आत्माके आनन्दोपवनको स्वाहा 
कर देती है। 

अहिसा, सत्य, ब्रह्मचर्य, अपरिग्रह आदिकी अभिवुद्धि एवं अभि- 
व्यक्तिसे आत्मा अपनी स्वाभाविकताके समीप पहुँचते हुए स्वयं धर्म-मय 
वन जाता है। हिसा आदिको जीवतोपयोगी अस्त्र मानकर यह पूछा जा 
सकता है कि अहिंसा, अपरिग्रह आदिकों अथवा उनके साधनोको धर्म 
सन्ञा प्रदान करनेका क्या कारण है? 

राग-हेष-मोह आदिको यदि धर्म माना जाय तो उनका आत्मामे 
सदा सद्भाव पाया जाना चाहिये। किन्तु, अनुभव उन क्रोधादिकोके 
अस्थायित्व अतएवं विक्ृव॑तपनेको ही बताता है। अग्निके निमित्तसे जलमें 
होनेवाली उष्णता जलका स्वाभाविक परिणमन नहीं कहा जा सकता, 
उसे नैमित्तिक विकार कहेंगे। अग्निका सम्पर्क दूर होनेपर वही पानी 
अपनी स्वाभाविक शीतलताको प्राप्त हो जाता है। शीतलताके लिए जेसे 
अन्य सामग्रीकी आवश्यकता नही होती और वह सदा पायी जा सकती है, 


१ “वत्युसहावों धम्मो धम्मो जो सो सम्तो त्ति णिहिदठो। 
मोहककोहविहीणो परिणामों अप्पणों धम्मो।हँ 


[ वस्तुके स्दभावकों धर्म कहते हे, प्रात्माका स्वभाव समता, राग- 
इंषसे रहित संतुलित मनोवृत्ति, मोह तथा कोधसे विहोन आत्मपरिणति 
धर्म है। ] 
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उसी प्रकार अहिंसा, मृढुता, सरलता आदि गुणयुक्त अवस्थाएँ आत्मामे 
. स्थायी रूपमें पायी जा सकती है। इस स्वाभाविक अवस्थाके लिए बाह्य 
अनात्म पदार्थदी आवश्यकता नहीं रहती, क्रोधादि विभावों अथवा 
विकारोंकी वात दूसरी है। इन विकारोंको जाग्रत तथा उत्तेजित करनेके 
लिए बाह्य सामग्रीकी आवश्यकता पड़ती है। वाह्य साधनोके अभावमें 
ऋ्रोधादि विकारोका विलय हो जाता है। कोई व्यक्ति चाहनेपर भी निर- 
न्तर करोधी नही रह सकता। कुछ कालके परचात्‌ शान्त भावका आविर्भाव 
हुए बिना नही रहेगा। आत्माके स्वभावमे ऐसी वात नही है। यह आत्मा 
सदा क्षमा, ब्रह्मचय, सयम आदि गुणोसे भूषित रह सकता है। 
इसलिए, कोध-मान-माया-लोभ, राग-द्ेेप-मोह आदिको अथवा उनके 
कारणभूत साधनोकों अधर्म कहना होगा। आत्माके क्षमा, अपरित्रह, 
आजंव आदि भावों तथा उनके साधनोको धर्म मानना होगा, क्योकि वे 
आत्माके निजी भाव हें।* 
सात्विक आहार-विहार, सत्युरषोकी सगति, वीरोपासना आदि 


१-भारतीय धर्मोका श्रथवा विद्वके प्रायः सभी धर्मोका अध्ययन 
करनेसे ज्ञात होगा कि उन धर्मोकी प्रामाणिकताका कारण यह है कि 
परमात्मान उस ध्मके सान्य सिद्धान्तोकों बतानेवाले ग्रत्थकी स्वयं रचना 
की है । जब परमात्मा जैसे परस आदशने अपनी पुस्तक हारा कल्याणका 
मांग बताया, तब उसे भ्र-प्रामाणिक कहनेका कौन साहस करेगा! हां, 
एक प्रदल तक इस सान्यताकी जड़को दिथिल कर देता है कि यदि पर- 
मात्माने किताव बनाकर दी या भेजी तो उन पुस्तकोंमें पृर्णतया परस्पर 
सामंजस्थ होना चाहिए था। वेद, क्रान, बाइबिल श्रादि ईश्वरकृत 
रचनाप्रोमें निष्पक्ष अध्येताओ्रोंकी सहज सामंजस्य नहीं दीखता। इसीलिए 
तो ईइवरका नान ले-लेकर और उनकी कथित पुस्तकके भ्रवतरण देकर 
एक दूसरेको झूठा कहते हुए अपनेको सच्चा समझकर संतुष्ट होते हे। 
ईइ्वरके सम्बन्ध विदष प्रकाश हम आगे स्वतंत्र अध्यायमें डालेगे। 


१६ ज॑नशासन 


'कार्योसे आत्मीय पवित्रताका प्रादुर्भाव होता है इसलिए उन्हें भी उपचार- 
से धर्म कहा जाता है। यहा धर्मेके साधनोमे साध्यरूप धर्मका उपचार 
किया जाता हूँ। उस आत्म-धर्मकी अथवा उस आत्म-निर्मेलताकी उप- 
लब्बिके लिए आत्माकी अनन्त-शक्ति, अनन्त ज्ञान, अनन्त आनन्दके 
विपयमें अखण्ड आत्मश्रद्धा, अनात्मपदार्थासिे आत्मज्योतिका विहले- 
पण करनेवाला आत्म-वोध तथा अपने स्वाभाविक आनन्‍्द-स्वरुपमें 
तललीनता रूप आत्मनिष्ठाकी हमें नितान्त आवद्यकता हैं। इन तीन 
गृणोके पूर्ण विकसित होने पर यह आत्मा सम्पूर्ण ढु.,खोसे मुक्त हो जाता 
हैं। इस अवस्थाको ही निर्वाण या मुक्ति कहते है। महापण्डित श्राशाधरने 
बडे मामिक बब्दोमे धर्मके स्वरूपको चित्रित किया है- 

“बर्म: पुर्ो विशुद्धि सा च सुदगवगमचारित्ररूपा” आत्माकी 
विगुद्ध मनोवृत्ति-सत्य श्रद्धा, सत्य-जान तथा सत्याचरण रूप परिणति- 
धर्म हैं। (अनगारबर्मामृत १,६०) 

धर्मके नामसे रुष्ट होनेवाले व्यक्तियोको इस आत्म-निर्मलता रूप 
पुण्य तथा परिपूर्ण जीवनकी ओर व्यक्ति तथा समाजको पहुँचाने वाले 


दुर्भाग्यसे श्रथवा कल्पनाके सहारे यदि कोई चिन्तक विश्व-नियंता- 
निमित पुस्तक्ोके ध्वंस अथवा अभावकी अ्रवस्थाका अ्रनुमान करे तो उसे 
यह जानकर श्राइचर्य होगा कि प्रन्थोसे सम्बन्धित “किताबी” कहे जाने 
चाल धर्मोक्ी बहुत बड़ी संख्या भ्रदृदय हो जायगी, उनका अस्तित्व नही 
मिलेगा। किन्तु वस्तु-स्वभाव रूप सुदृढ़ शिलापर अवस्थित धर्म सदा 
अपना अस्तित्व बनाये रहेगा। कदाचित्‌ इसका सारा साहित्य लुप्त हो 
जाये, तो भी प्रकृतिको अ्रविनाज्ी पुस्तकको पढ़कर विवेकी मानव इस 
आकृतिक धर्मके सनोरम भन्दिरका क्षणसात्रमें पुनिर्माण कर सकेगा। 
इसलिए कहना होगा कि ऐसे प्रकृतिकी गोदमें पले हुए धर्मको कालवलि 
कभी नी कोई क्षति नहीं पहुंचा सकता। यथार्थमें समातनत्वके सच्चे 
बीज ऐसे धर्ममें ही मानना तके-सगत होगा। 
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धर्मके विरुद्ध आवाज़ उठानेका कोई कारण नहीं रहता। ऐसा धर्म जिस 
आत्मामे, जिस जातिमें, जिस देशमे, अवतीर्ण होता है, वहा आनन्दका 
सूधाश्‌ अपनी अमृतमयी किरणोंसे समस्त सन्तापोकों टूरकर अत्यन्त 
उज्ज्वल तथा आह्वाद-प्रद अवस्थाको उत्पन्न करता है। ऐसे धर्मकी 
अवस्थितिमे शत्रुता नहीं रहती। स्वतन्त्रता, स्नेह, समृद्धि, शान्ति सभी 
आध्यात्मिक, आधिभौतिक, आधिदेविक आदि सर्वेतोमुखी अभिवृद्धिसे 
वह व्यक्ति अथवा राष्ट्र पवित्र होता है। जब इस पुण्य-भ्‌ भारतमे धर्म- 
मय जीवनवाली विभूतियोका विहार होता था, तव यही भारत स्वतो- 
मूखी उन्नतिका क्रीडास्थल वना हुआ था और मनुके शब्दोमे इस देशकी 
गृणगाथा देवता भी गाया करते थे। 


|] ५ 
धमकी आधारशिला-आत्मत्व 
भारतीय दर्शनोमे शारु-वाक अर्थात्‌ मधुर-भाषी चार्वाक-सिद्धान्त 
अपना निराला राग आलापता है। इस दशनकी दृष्टिमें वे ही बाते मान्य 
हे जो प्रत्यक्ष ज्ञाकका विषय बनती हे। सुकुमार-बुद्धि तथा भोग-लोलूपी 
लोगोको विषयोमें प्रवृत्त करानेमे यह ऐसी तर्कपूर्ण सामग्री प्रदान करता 
है कि लोग इसके चक्‍्करमे उसी प्रकार फँस जाते हे, जिस प्रकार मधुके 
माधुयंसे आकर्षित मक्षिका मधु-पुओ्जमें रस-पान करते-करते अन्तमे कष्ट- 
पू्वेक प्राणोका विसर्जन कर बेठती है। 
इस चार्वाककी प्रत्यक्षकी एकान्तमान्यता अनुमान-प्रमाणको माने बिना 
टिक नहीं सकती । कमसे कम अपने सिद्धान्तके समर्थनमे वह कूछ यूक्ति तो 
देगा, जिससे प्रत्यक्षमें प्रामाणिकता पायीजाए उस युक्तिसे यदि पक्षसमर्थन 
किया तो साधनात साध्यविज्ञानम रूप अनुमानप्रमाणसे चार्वाककी 
प्रत्यक्ष ही प्रमाण है! इस मान्यताका मूलोच्छेद हुए विना न रहेगा! 
"लक प्रभाणय अिलियहिवार, प्रमुमानाशिणलाण 
विसवादित्वादिति लक्षयतोडनुमानस्य बलात व्यवस्थितेन प्रत्यक्षमेकमेव 
प्माणमित्ति व्यवत्ष्ठते।” -अष्टसहली विद्यानन्दि पृ० ६५। 
२ 





(त्ि 
श्द जैनशासन 


इस विचारप्रणालीवाले धर्मका उपहास करते हुए कहते है- 
ववासके बिना जैसे बासुरी नहीं बनती, उसी प्रकार आत्मतत्त्वके अभावमें 
धर्मकी अवस्थिति भी कैसे हो सकती हैं। ऐसी स्थितिमे धर्म द्वारा उस 
काल्पनिक आत्माके लिए शान्ति तथा सुखकी साधनसामग्री एकत्रित 
करना ऐसा! ही है जैसे किसी कविका यह कहना- देखो, वध्याका पुत्र 
चला आ रहा है, उसके मस्तकपर आकाश-पुष्पोका मुकुट लगा हुआ हैं, 
उसने मृग-तृष्णाके जलमे स्तान किया है, उसके हाथमे खरगोशके सीग- 
का बना धनुष है।” 


इसलिए, आधिभौतिक पण्डित इन्द्रियोको सन्तुष्ट करते हुए जीवन 
व्यतीत करनेकी सलाह देते हे। जब मरणके उपरान्त शरीर भस्म हो 
जाता है, तब आत्माके पुनरागमतका विचार व्यर्थ और कल्पनामात्र है।' 
अतएव, यदि पासमे सम्पत्ति न हो तो भी “ऋणं कृत्वा घृत पिबेत्‌” कर्जा 
लेकर भी धी पिओ। स्व० लोकसान्य तिलकने परिचमी आधि- 
: भौतिक पण्डितोकों लक्ष्य करके घृत पिबेत्‌' के स्थानपर सुरा पिबेत्‌' का 
पाठ सुझाते हुए यूरोपियन लोगोकी मच्य-लोलुपताका मधुर उपहास किया 
है।' पाश्चात्य दाशनिक काट ( 78976 ) के विषयमें कहा जादा 
हैं कि एकवार पर्यटन करते हुए धोखेसे उसकी छड़ी एक भद्र पुरुषको 
लग गई। उसने इस प्रमादपूर्ण वृत्तिकों देख पुछा-महाशय आप कौन 
हैँ” उत्तरमे काटने कहा-“# ॥ 0जछञ7९१ (॥6 ज्ञ0!6 ए०१0, 
4 ए0पाँप शए8 ए0प 06- था, ॥ ए0प ९०पाँते ध्ा8ज़श' 
08 (०९४४०॥ 07" 7767-“कदाचित्‌ में सपूर्ण जगत्‌का स्वामी 


३ “0४086 6 एछ ए०ए४, पए6 ]0ए0एशेए, 
0णा९ ९४) ९5९६०४ 2064ग78 5९७णााह ९ए७ 
जशशा णालह फ्रा5 फिक्या॥8 0 00४ पाटए 9एलशा, 
पझत्ए भाथी ४ 8७ 8९थात एक्षंपाफ १7 


२ देखो-गीतारहस्प'। 
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होता, तो में तुम्हे आधी दुनियाका अधिपति बना देता, यदि तुम उस 
प्रबनका उत्तर स्वय देते, कि भें कौन हूँ।” भान्तिके कारण यह जीव 
में को नहीं जानता। 

धर्म-तत्त्वके आश्रयस्वरूप आत्माको आधिभौतिक पण्डित जड-तत्त्वो- 
के विशेष सम्मिश्रणसप समझते हे। उन्हें इस बातका पता नहीं है कि 
अनुभव और प्रबल युक्तिवाद आत्माके सद्भावको सिद्ध करते है। ज्ञान 
आत्माकी एक ऐसी विशेषता है जो उसके स्वतन्त्र अस्तित्वको सिद्ध 
करती है। 

पञ्चाध्यायीमे लिखा है कि प्रत्येक आत्मामे जो अहम प्रत्यय- 
मे पतेका बोध है वह जीवके पृथक्‌ अस्तित्वको सूचित करता है।! डीकार्दे 
कहता है-“(008700 ७8०0 8ए॥.7 व शाप, धाक्षर[076 
7 7-में विचारता हूँ, इस कारण मेरा अस्तित्व हैं। प्रो० सेक्समूलर 
ठीक इसके विपरीत शब्दों द्वारा आत्माका समर्थन करते हुए कहते 
हे-मेरा अस्तित्व है अतएवं में सोचता हूँ] &70, 6/९€(076 
7 ४7772. जीवकी प्रत्येक अवस्थामे उसका ज्ञानगुण उसी 
प्रकार सदा अनुगमन करता है, जिस प्रकार अग्निके साथ-साथ 
उष्णताका संदभाव पाया जाता है। सोत्ते-जागते प्रत्येक अवस्थामे इस 
आत्मामे अह प्रत्यय-मे-पत्तेका वोध पाया जाता है। यही कारण है 
कि निद्रामे अनेक व्यक्तियोके समुदायमे से व्यक्ति-विशेषका नाम पुकारा 
जानेपर वह व्यक्ति ही उठता है, कारण, उसकी आत्मामे इस बातका 
ज्ञान विद्यमान है कि मेरा अमुक नाम है। 

जो व्यक्ति, महुआ आदि मादक वस्तुओके सम्धानमे विशेष उन्मा- 
दिनी शक्तिकी उद्भूति देख पृथ्वी, जल आदि तत्त्वोके सम्मिश्रणसे चैतत्य- 
के प्रकाशका आविर्भाव मानते है, वे इस वातकों भूल जाते हे कि 
जब व्यक्तिशः जडतत्त्वोमे चैतन्यका लव-लेश नहीं है, तब उनकी 


१ “्रहंपरत्ययवेच्चत्वात्‌ जीवस्पास्तित्वमत्वयात्‌ ।” 
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समप्टिमे अद्भुत चैतन्यका उदय कहासे होगा ? एक प्राचीन जैन आचार्य- 
का कथन है कि आत्मा शरीरोत्पत्तिके पूवे था एवं शरीरान्तके 
पश्चात्‌ भी विद्यमान रहता है तत्काल उत्पन्न हुए वालकमे पूर्वजन्मगत 
अभ्यासके कारण माताके दुर्धपानकी ओर अभिलाषा तथा 
अवत्ति पायी जाती है। मरणके पश्चात्‌ व्यन्तर आदि रूपमे कभी-कभी 
जीवके पुनजेन्मका बोध होता है। जन्मान्तरका किसी-किसीको स्मरण 
होता है। जड-तत्त्वका जीवके साथ अन्वय-सम्बन्ध नहीं पाया जाता। 
इसलिए, अविनाशी आत्माका अस्तित्व माने बिना अन्य गति नहीं है।।” 
त्यायसूत्र” के रचयिता कहते हे-“यदि जत्मके पूर्वमे आत्माका 
सद्भाव न होता, तो वीतराग-भाव सम्पन्न शिश्ुका जन्म होना चाहिए 
था , किन्तु अनुभवसे ज्ञात होता हैं कि शिशु पूर्व अनुभूत वासनाओकों 
साथ लेकर जन्म-घारण करता है।” * 
आत्माके विषयमे एक बात उल्लेखनीय है, कि वह अपनेको प्रत्येक 
वस्तुका ज्ञाताके रूपमे ( 900]€०४ए८४ ) अनुभव करता है और 
अन्य पदार्थोको केवल शेयरूपसे ( 00]९८४ए८ ४ ) ग्रहण करता है। 
भाषा-विज्ञानकी दृष्टिसे भी आत्माका अस्तित्व अगीकार करना आवश्यक 
है, अन्यथा उत्तम पुरुष ( #80 705० ) के स्थानमे अन्य पुरुष 
या मध्यमपुर्ष रूप शब्दोके द्वारा ही लोक-व्यवहार होता। 
अग्रेजी भाषामे आत्माका वाचक ॥ शब्द सदा बड़े अक्षरोमे 
( (००9! ।00:&/ ) लिखा जाता है। क्‍या यह आत्माकी विशेषता- 
की ओर सकेत नही करता है ? 
विख्यात वैज्ञानिक सर ओलिदर लॉजने अपने गम्भीर प्रयोगों द्वारा 





१ “उक्त च-तदहज॑स्तनेहातो रक्षोदृष्टेमवस्मृतेः। 
भूतानन्वयनातृसिद्ध” प्रकृतिज्ञ: सनातनः॥* 
“प्रमेयरत्नसालु पु० १८१ 
२ “वीतराग्रजन्मादशनात्‌“-स्थायसू० ३॥१२५। 
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मरणके उपरान्त आत्माके अस्तित्वको प्रमाणित किया है। हेरटूलियन 
( ॥७४पोंक्षा! ) नामक यूरोपियन पण्डित लिखता है--कि आत्मा 
एक मौलिक खण्ड-विहीन ( 977]6 धागे 770पंभं96 ) वस्तु 
है। अतएवं उसे अविनागी होना चाहिए ; कारण अखण्ड तथा मृूल- 
भूत असयृकत पदार्थ विनाब-विहीन होता है। आत्मामें जो जान उत्पन्न 
होता है, वह खण्ड खण्ड रूप न होकर अखण्ड समष्टि रूपमें पाया जाता 
' है। उदाहरणार्थ हम कहते हे आम एक मधुर फल हैं' इस 
अब्दमालिकामे परस्परमे भेद होते हुए भी हमें आ मा ए क' आदिका 
पृथक-प थक वोध न होकर समप्टि रूपसे आम वस्तुका परिजान होता है। 
ग्रह ज्ञान भौतिक मस्तिष्कसे उत्पन्न नहीं होता। इस ज्ञानकी पुनरावृत्ति 
भी की जा सकती हू । इस कारण, जब्तत्त्वसे भिन्न (वाट) , 
तत्त्वका सदभाव मानना चाहिए ।* मेकडानल, शॉपन हॉयर, लेंसियग, 
हंडेर आदि पच्चिमके चिन्तकोनें जात्माकी मौलिकताकों एवं अवि- 
नाशिताकों स्वीकार किया है। अमूर्तिक आत्माका विचार अनुभवका 
विषय हैँ, वह भौतिक विनानकी परिधिके वाहरकी वस्तु है। मनोवेशानिक 
भोघनमण्डल ( ?8एलआंट्नो पि९5९क८टी। 50267 ) ने आत्माक्े 
अलस्लित्वको स्व्रीकार किया हाँ । 
महाकवि कालिदास अपने अभिनानवाकृत्तलमें लिखते है- 
“कभी-कभी सुखी प्राणी भी मनोरम पदार्थोका दर्शत, भधुर बब्दोका 
श्रवण करते हुए भी अत्यन्त उत्कण्ठित हो जाता है ; इससे अतीत होता 

३२ पध्राणतएशा) +०ए0४6ए- 

२ ै. 52शाप्रीए एशआऑंशफार्शणा ए एंड 5 00 
आाडबो)लंगी #ए४४४'... 9. 20, 

३ गृह फएछाग्रहुआ/075 0 शाह 05एटालटश ४९७४०) $0- 
छशलंए ॥878 ९णगाटप्रकशेंए ९5्रतओआल्त दी ल्या४शाए& 
ि6 50 . थ्ाते 0 3076 285९४ €एशा 6 परपी 0 6 
पाह0ए तस #शागधगाह्वा्त007--फ९ए ० ए70ए७7९०2०:, 
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हूँ कि वह अत.करणमे अकित पूर्व-जन्मके प्रेमको स्मरण करता हैं।।” 
कविका भाव यह हँ कि अनुकूल तथा प्रिय वातावरणमें विद्यमान सुखी 
व्यक्तिकी मनोवृत्तिमे परिव्तंन होनेका कारण जन्मान्तरके सस्कारोका 
प्रभाव है। ह 

पश्चिमका सनन्‍्तकवि वर्ड सवर्थ (४0708फ७07% ) कहता है- 
“हमारा जत्म एक ऐसी निद्वित अवस्था है, जिसमे पूर्क जन्मके अस्तित्व 
की अनृभूति विस्मृत हो जाती है। जिस आत्माका गरीरके साथ जन्म 
होता हँ वह हमारे जीवनका एक ऐसा नक्षत्र है जो पूर्वमे दूसरी जगह 
अस्तगत हुआ था। और, जो वडी दूरसे आता है ।” 

ड्रायडनका कथन भी वड़ा मामिक है-अविनाशी आत्माका 
विताथ करनेकी क्षमता मृत्युमे नही है। जब विद्यमान शरीरका मृत्तिका- 
रूप परिणमन होता है, तव आत्मा अपने योग्य नवीन आवास-स्थलका 
अन्वेषण कर लेता है एवं अवाध गतिसे अन्य गरीरमे जीवन तथा ज्योति 
भर देता हैं।” , 





१ “रम्याणि वीक्ष्य मधुरांदव निशम्य शब्दान्‌ 
पर्यृत्युकीभवति यत्सुखितो<पि जन्तुः। 
तच्चेतसा स्मर॒सि नूनमबोधपूर्वेम्‌ 
भावस्थिराणि जन्मान्तरसोहृदानि ॥”-अ्रक ५, पृ० १४०। 
2 00 एफ ॥8 9 8 86९७ क्ापे 8 [/0फ०7ए, 
पफ९ 80० ग्रीढ्ां; 775९8 जशञाएी प्र5, 0प्रा' वा 8 इछा' 
प्रथा कै0 ९४९एीश४९४ ॥5 5छंचगा8, 
खत 0ग्रालं) 40 बशर--006 ०॥ ॥7ठ्रा7870॥8 (0 
प्0"79७॥४५ 
से 6400 0 ॥0 ए0फ९' ध6 प्रात 50 ६0 ४2४. 
व ग्रौशा 78 ए8४९7४ 900ए +पएणाड 0 ठे५, 
560६8 & #7९४] ॥076 87प शत घा6४४श९7 गञाह्राऑ- 
7%्88 क्ा०ंगीश' फ्रिशा8र शा ॥स्‍6 शावे ॥8॥, 
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ताकिक-शिरोमणि अकलड्ू स्वामीसे इस विषयमे अत्यन्त विमल 
प्रकाज्ञ प्राप्त होता हैं। उनका यूक्तिवाद इस प्रकार है--आत्माके 
विषयसे उत्पन्न होनेवाले ज्ञानके विषयमे सभी विकल्पों द्वारा आत्माकी 
सिद्धि होती है । आत्माके विपयमे यदि सन्देह है तो भी आत्माका सद्भाव 
सिद्ध होता है, क्योकि, सन्देह अवस्तुकों विषय नहीं करता। 
संशय-ज्ञात उभय कोटिको स्पर्ण किया करता है। आत्माका यदि अभाव 
हो तो दो विकेल्पोंकी ओर झुकतेवाले ज्ञावका उदय कैसे होगा ? अनव्य- 
वसाय-भान भी जात्वन्धकों रुपके समान प्रकृतमे वाघक नहीं है, कारण 
अनादिसे आत्माका परिज्ञान होता आया है। विपरीत-जानके मानतें- 
पर भी आत्माका अस्तित्व सिद्ध होता है, पुरुपको देखकर उसमे स्थाणु- 
द्‌ 5-हुप विपरीत वोधके द्वारा जैसे स्थाणुकी सिद्धि होती है, उसी प्रकार 
आत्माका यथार्थ बोध होगा। आत्माके विषयमें समीचीन बोध माननेपर 
उसका अस्तित्व अवाधित सिद्ध होता ही है।” (तत्त्वार्थराजवातिक २।८) 
स्वामी समन्तभद्गका युवितवाद इस विषयको और भी हृदव-ग्राही 
वनाता है- जैसे हेतु भव्दसे हेतु' रूप अर्थका बोध होता है, क्योंकि 
हेतुशब्द संज्ञारुप है, इसी प्रकार जीव' भब्द अपने वाच्य रूप आत्मा 
नामक वाह पदार्थकों स्पष्ट करता है, क्योकि 'जीव' गब्द भी श्नज्मा रूप 
है। समारूप वाचकका विषय-भूत वाच्य पदार्थ होना चाहिए। जैसे प्रमाण 
शब्द प्रत्यक्ष आदि प्रमाण रूप प्रमाणको वताता है, वैसे ही माया आदि 
भान्तिपूर्ण शब्द अपने-अपने वाच्य-भूत माया आदि पदार्थोका परिज्ञाव 
कराते है!।” 
स्थाद्वाद-विद्यापति आचार्य विद्यानन्दिका कथन है---“यह जीव! 
गव्दका व्यवहार आत्मतत्तवकों छोड़कर शरीरके विषयमे प्रसिद्ध नही 
व मल नम अमित ली अनिल नल कल न किए ५ 


2७०-२ज० >> अ+०+ न थ-->- 





१ जीवश्ब्दः सबाहचार्य: सउ्ज्ञात्वात्‌ हेतुशब्दबत्‌। 
मायादिभान्तिसक्शाइच सायाह्षेः स्व: प्रमोक्तिवत ॥” 
“आप्तमीसांसा इलो० घर 


श्डं जैनशासन 


हैं, कारण शरीर अचेतन है और वह आत्माके भोगका आश्रयरूपसे 
प्रसिद्ध है, आत्मा तो भोकता है। इन्द्रयोमे भी जीव' व्यवहार नही होता, 
कारण उनकी उप्रभोगके साधन रूपसे प्रसिद्धि है-मैसे हम कहते है 
में! आखो' से देखता हैँ यहा देखना' रूप क्रियाका साधन नेत्र इन्द्रिय 


है, देखनेवाला आत्मा पृथक्‌ पदार्थ है। 


रूप-रस-गध-शब्द आदि इन्द्रियोके विषयोमे जीव शब्दका व्यवहार 
करना उचित नही है, कारण वे भोग्यरूपसे विख्यात हे-जैसे 'मे' 'पानी' 
पीता' हूँ। यहा पीना क्रियाके विषयमे पानी रूप भोग्य पदार्थका ग्रहण 
किया जाता हैं तथा मे शब्द कर्ता आत्माकों बताता है। अतएवं भोक्‍ता 
आत्मा ही जीव' पद वाच्य है। चैतन्यकी शरीर आदिका कार्य माननेपर 
आत्मामे भोकतापनेकी बुद्धिका औचित्य सिद्ध नहीं होता।” 


्रकलंक स्वामी भाषा-शास्त्रियोके इस सन्देहका भी निराकरण 
करते हे कि जीव' शब्दके सदभावमे भी जीव रूप अर्थ, न माने तो क्या 
बाघा हैं” कारण प्रत्येक शब्दका अपने वाच्यार्थके साथ निद्चित सम्बन्ध 
हो, ऐसा विदित नही होता। इस भूमके निराकरणमे आचाये कहते है- 
जीव शब्दसे उत्पन्न होनेवाला जीव अर्थका बोध अबाधित है। जैसे, 
धूमदर्शनसे अग्निका परिज्ञान किया जाता है और अबाधित होनेसे उस ज्ञान 
पर विश्वास किया जाता है उसी प्रकार प्रकृत प्रसगमे समझना चाहिए। 
मरीचिका में उत्पन्न होनेवाला जलका ज्ञान बाधित होनेसे 
दोषय्‌क्त है। जो ज्ञान अवाधित है उसे निर्दोष मानना होगा। 
इस नियमानुसार जीव झब्द वास्तविक जीव” अथंको द्योतित 
करता है। 


उस जीवकी ह॒ष-विषाद आदि अवस्थाएँ है। यह प्रत्येक व्यक्ति- 
के अनुभव-गोचर है और प्रत्येक शरीरमे पृथकू-पुथक्‌ अनुभवमे आता 
हैँ। इस अनुभवका परित्याग भी नहीं क्विया जा सकता। यही अनुभव 


विश्व-निर्माता 


नाप 


री 


अपना निषेध करनेवाले व्यक्तिकों स्वथ अपना परिचय 
कराता हैं।। 

इस प्रकार यूक्ति, अनुभव आदि जिस आत्म-तत््तकों सिद्ध करते 
हैं, उसके धर्म आदिकी अभिव्यक्ति करनेमे प्रथलगील होना प्रत्येक 
चिन्तक तथा समीक्षकका परम कर्तव्य है। 





विश्वनिर्माता 

आत्मा नामक पदार्थंके स्वतन्त्र अस्तित्के सिद्ध होनेपर चित्तमें 
यह सहज गका उद्‌भूत होती है, कि आत्मत्व अथवा चेतन्यकी दृप्टिसि जब 
सव वात्माएँ समान है, तव उनमे दु ख-सुखका तरतम भाव अथवा विविध 
वृत्तिया वयो दृष्टिगोचर होती है? यदि इस समस्याको सुलजझ्चानेके लिए 
लोक-मतका सग्रह किया जाए तो प्राय. यह उत्तर प्राप्त होगा-जीवो- 
का भाग्य ईश्वरके अधीन है, वही विव्वेन्नियन्ता उन्हें उत्पन्न करता है, 
रक्षण करता हूँ तथा अपने अपने कर्मानुसार विविध योनियोमें भेज उन्हें 
दण्डित या पुरस्कृत करता है।” वेद-व्यास महाभारतमें लिखते है- 
यह जीव वेचारा अज्ञानी है, अपने दु.ख-सुखके विपयमे स्वाधीन मही 
है, यह तो ईश्वरकी प्रेरणानुसार कभी स्वगंमे पहुंचता है, तो कभी नरकमें' ।! 

एक ईध्वर-भकक्‍त अपने भाग्य निर्माणके समस्त अधिकार उस पर- 
मात्माके हाथमे सौपते हुए लोगोको शिक्षा देता है-- 

१ “भावषचात्र हषविषादाद्यदेकाकारविवर्त: प्रत्यात्मचेदनीयः, 
प्रतिधरीर॑भेदात्मकोध्प्रत्यास्यानाहं: प्रतिक्षिपत्तमात्मानं. प्रतिवोधय- 
तीति क्ृतं प्रयत्नेन।” -अप्टदाती 

*२ शभ्ज्ञों जन्तुरनीशोध्यमात्ममः सुखदुःखयो:। 
ईइवरप्रेरितों गच्छेत्‌ स्वर्ग! वा इवभूमेव वा॥।” 
“महाभारत वनपर्व ३०२८ 


२६ जैनशासनत 


दुनियाके कारखानेका खुदा खुद खानसामा है। 
न कर तू फिक्र रोटीकी, अ्गर्चे सर्ददावा है।॥' 

इस विचारधारासे अकर्मण्यताकी पुष्टि देख कोई कोई यह कहते 
हूँ कि कर्म करनमें प्रत्येक जीव स्वतत्त्र है, हा, कमेकि फल-विभाजनमे 
परमात्मा न्याय-प्रदाताका कार्य करता है। 

कोई चिन्तक सोचता है कि जब जीव स्वेच्छानुसार कर्म करनेमे 
स्वतन्त्र है और इसमें परमात्माके सहयोगकी आवश्यकता नहीं है. तब 
फलोपभोगमे परमात्माका अवलम्बत अगीकार करना आवश्यक प्रतीत 
नही होता । एक दार्शनिक कवि कहता है- 

को काको दुख देत हैं, देत करम भकभोर। 

उरभे-सुरभे भ्रापही, ध्वजा पवनके जोर ॥-भिया भगवतीदास। 

अध्यात्म-रामायणमे कहा है-सुख-दु ख देनेवाला कोई नही है; 
दूसरा सुख-दु ख देता है यह तो कृबुद्धि ही है- 

“सुखस्य दुःखस्य न को5पि दाता परो ददातीति कृबुद्धिरेषा।” 

इस प्रकार जीवके भाग्यनिर्णयके विषयमे भिन्न भिन्न धारणाएँ 
विद्यमान हैं। इनके विषयमे गम्भीर विचार करनेपर यह उचित प्रतीत 
होता हूँ कि अन्य विषयोपर विचारके स्थानमे पहिले परमात्माके विषय- 
में ही हम समीक्षण कर ले। कारण, उस गृत्थीको प्रारम्भमे सुलझाए बिना 
वबस्तु-तत्त्वकी तहतक पहुँचनेमे तथा सम्यक चिन्तनमे बडी कठिनाइ्या 
उपस्थित होती है। विश्वको ईश्वरकी क्रीडा-भूमि अगीकार करनेपर स्वतत्र 
तथा समीचीन चिन्तनाका स्रोत सम्यक्रूपसे तथा स्वच्छन्द गतिसे 
प्रवाहित नहीं हो सकता। जहा भी तकंणाने आपत्ति उठायी 
वहा ईश्वरके विशेषाधिकारके नामपर सब कुछ ठीक बन जाता है क्योकि 
परमात्माके दरवारमे कल्पनाकी बटन दबायी कि कल्पना और तकंसे 
अतीत तथा ताकिकके तीकेण परीक्षणमे व टिकनेवाली बाते भी यथार्थता- 
की मूुद्रासे अकित हो जाती है। जैसे, पहिले वाइसराय विशेषाधिकार 
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नामक जादूकी छडी हिलाकर अन्याय तथा भनीतिकों भारतके नामपर 
नीति तथा न्याय क्षण-मात्रमे घोषित कर देता था, उसी प्रकार अनन्त 
आपत्तियों तथा महान्‌ विरोधोके वीचमें उस लीलामय परमपिता परमात्मा- 
की लोकोत्तर शवित आदिके बलपर असम्भव भी सम्भव तथा तकं-वाह्य 
भी तकं-सगत वना दिया जाता है। अतएवं यह भावश्यक हे कि साम्प्रदायिक 
सकीर्णताकों निर्ममताएवंक निकालकर निर्मल मनोवृत्तिके साथ परमात्मा- 
के विषयमे विचार किया जाए। 
ईद्वरकों विश्वका भाग्य-विधाता जैन-दार्गनिकोनें ने मालकर उसे 
ज्ञान, आनन्द, शक्ति आदि अनन्त-गुणोका पुञ्ज परम-आत्मा (परमात्मा) 
स्वीकार किया है। इस मौलिक विचार-स्वातन्त्यके कारण महान्‌ दार्श- 
मिक-चिन्ततकी सामग्रीके होते हुए भी वैदिकदाशनिकोने पट्दर्शनोकी 
सूचीमे जैन-दर्शनको स्थान नहीं दिया। अस्तु, प्रसिद्ध पट-दर्शनोमे अपना 
विश्विप्ट स्थान रखनेवाला साख्यदर्गत ईइवर-विषयक जैन-विचार-शैली- 
का समर्थव करता है!। सेब्वर साख्य नामसे विख्यात योगदर्शंन भी 
ईश्वरकों जगत्‌का कर्त्ता नहीं मानता। वह क्लेश, कर्मविपाकागयसे 
असम्बन्धित पुरुष-विशेषकों ईश्वर कहता हैं। न्याय और वैशेषिक 
सिद्धान्तने मूल परमाणुओं आदिका अस्तित्व मानकर ईश्वरकों जगतृका 
उपादान कारण न मान निभित्तकारण स्वीकार किया हैं। 
पूर्व मीमासा-द्शन भी निरीद्वर साख्यके समान कर्त्ता-वादका 
निषेध करता है। उत्तर-मीमासा भर्थात्‌ जेदान्तमे भी ईदवर कत्त त््वका 
तत््वत दर्शन नही होता है। उस दर्शनमें इस विश्वकों ब्रह्मका अभिव्यकत 
१ इंदवरातिद्धेः।! ... -सास्य सू० श९२। 
२ वलेशकर्मविषाकाहयरपरामृष्ट: पुरुषविशेष ईदेवर:” 
“योगसूत्र १।२४। 
३ देखो--मुक्तावल्ी, 76 प्रा! मसल्य8० ते 
णिवा॥--2?, 89-9] 
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बिवर्त माना है। इस प्रकार, शान्त भावसे दाशनिक वाड्मयका परि- 
शीलन करनेपर विदित होता है कि जैनदर्शनके अकत्तृत्व सिद्धान्तमें 
बहुतसे दार्शनिकोने हाथ बँटाया है। फिर भी, यह देखकर आइचय होता 
है कि केवल जैन-दर्शन पर हो नास्तिकताका दोष लादा गया है। इसका 
वास्तविक कारण यह मालूम होता है कि जैनधर्म ऋषग्वेदादि वेदिक 
वाडमयको अपने लिए पथ-प्रदर्शंक नही मानता। शुद्ध अहिसात्मक विचार- 
प्रणालीकों अपनी जीवननिधि मानमेवाला जैन तत्त्वज्ञान हिसात्मक बलि- 
विधानके प्रेरक वैदिक वाडमयका किस प्रकार समर्थन करेगा ” इसका 
अर्थ यह नही है कि जैन-दार्शनिक वेद (ज्ञान) के विरोधी है। जैनधर्म 
प्रथमानुयोग, करणानुयोग, चरणानुयोग और द्रव्यानुयोग रूप अपने 
अहिसामय विशिष्ट ज्ञानपुज्जोका आराधक है। भगवण्जिनसेनने हिंसा- 
त्मक वाक्योकों यमकी वाणी बताते हुए अहिसामय निर्दोष जैनधर्ममे 
वर्णित द्वादशागमय महाज्षास्त्रोको ही वेद माना हैं। 
-(आदिपुराण) 
जैन-दर्शन कोध-मान-माया-लोभ, हास्य, भय, विस्मय आदि विकारो- 
से रहित वीतराग, सर्वज्ञ परम-आत्माको ईश्वर मानता है। वह विश्वकी 
क्रीडामे किसी प्रकार भाग नहीं लेता। वह इतकृत्य है, विक्ृतिविहीन 
हैँ तथा स्व प्रकारकी पूर्णताओसे समत्वित है। उसी परमात्माको राग, 
दैष, मोह, अज्ञान आदिसे अभिभूत व्यक्ति अपनी भावता और अध्ययत- 
के अनुसार विचित्र रूपसे चित्रित करते हे। आत्मत्वकी दृष्टिसे हममे 
और परमात्मामे कोई अन्तर नहीं है, केवल इतना ही भेद है कि हममें 
देवी शक्तिया प्रसुप्त स्थितिमे है और उनमें उन गुणोका पूर्ण विकास 
होनेसे वे आत्माएँ स्फीत बन चुकी हे-इतती निर्मल और प्रकाशपूर्ण 
हैं कि उतके आलोकमे हम अपना जीवन उज्ज्वल और दिव्य बना सकते 
ह। विद्या-वारिधि बेरिस्टर चम्पतरायजीने अपने महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ की 
ऑफ नॉलेज ( 5£ि०८ए ० छेत0ज़रोी०१४६ ) में लिखा है-- 
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१॥४॥ --?8887008-- (०00, 

(0७०१--?४४४०॥8 ७), 

अर्थात्‌ मनुष्य-- वासनाएँ-- ईइवर, 

ईद्वर--वासनाएँ -- मनुष्य । 
जैन दाशंनिकोने परमात्माका पद प्रत्येक प्राणीकें लिए आत्म-जाग- 
रण द्वारा सरलतापूर्वक प्राप्तव्य बतलाया है। यहा ईइवरका पद किसी 
एक व्यक्ति-विशेषके लिए सवंदा सुरक्षित नही रखा गया है। अनन्त 
आत्माओने पूर्णतया आत्माको विकसित करके परमात्मपदको प्राप्त 
किया है तथा भविष्यमे प्राप्त करती रहेगी। सच्ची साधनावाली आत्माओ- 
को कौन रोक सकता है? वास्तविक प्रयत्न-शून्य दुर्बंल अपवित्र आत्मा- 
ओको किसी विशिष्ट शक्तिकी कृपा द्वारा मुक्तिमे प्रविष्ट नही करवायों 
जा सकता। जैन दर्शनके ईश्वरवादकी महत्ताकों हृदयगम करते हुए एक 
उदारचेता विद्वानने कहा था-“यदि एक ईहवर माननेके कारण किसी 
दर्शनको आस्तिक' सज्ञा दी जा सकती है, तो अनन्त आत्माओके लिए 
मुक्तिका द्वार उन्मुक्त करतेवाले जैन-द्शनमे अनन्त गुणित आस्तिकता 

स्वीकार करना न्याय प्राप्त होगा।” 


परमात्मा अनन्त ज्ञान, अनन्त आनन्द, अनन्त शक्ति तथा अनन्त 
दर्शन आदि गणोका भण्डार है। वह ससार-चक्रमे परिभूमण कर जन्म- 
जरा-मरणकी यन्त्रणा नही उठाता। उस ज्ञान, आनन्द, वीतराग, मोह- 
विहीन, वीत-द्वेष, निर्भीक, प्रशान्त, परिपूर्ण परमात्माका विश्वके सुख- 
दु ख-दानमे हस्तक्षेप स्वीकार करनेपर वह आत्मा राग-द्वेश, मोह आदि 
दुबंलताओसे पराभूत हो साधारण प्राणीकी श्रेणीमें आ जाएगा। 

जब, परमात्मामे परम करुणा, त्रिकालज्ञता और मर्यादातीत शक्तिका 
भण्डार विद्यमान है, तब ऐसे समर्थ और कृशल व्यक्तिके तत्त्वावधान 
या सहयोगसे निर्मित जगत्‌ सुन्दरता, पूर्णता त्था पविन्नताकी साकार 
प्रतिमा बनता और कही भी दु ख और अशान्तिका लव-लेश भी ने पाया 
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जाता। कदाचित्‌ परिस्थितिविशेषवश कोई पथ-भूष्ट प्राणी विनाशकी 
ओर झुकता, तो वह करुणा-सागर पहिले ही उस पथ-भुष्टको सुमागंपर 
लगाता और तब इस भूतलका स्वरूप दर्शनीय ही नहीं, सवंदा वन्दनीय 
भी होता। विश्वके विधानमे विधाताका हस्तक्षेप होता, तो एक कविके 
शब्दोमे सुवर्णमे सुगन्‍्ध, इक्षुमे फल, चन्दनमे पुष्प, विद्वानमें धनाढुयता 
और भूपतिमे दी्धजीवनका अभाव न पाया जाता*। 

प्रभुकी भक्तिमे निमग्न पुरुष निर्मेल आकाश, रमणीय इच्द्रधनुष, 
विश्ञाल हिमाचल, अगाघ और अपार सिधु , सुगन्धित तथा मनोरम पुष्प 
आदि आकर्षक सामग्रीको देखकर प्रभुकी महिमाका गान करते हुए उन 
* सुन्दर पदार्थेके निर्माणषके लिए उस परम पिताके प्रति हार्दिक श्रद्धा 
जलिया अपित करता है। किन्तु जब उसी भक्तकी दृष्टिमे इस जगत॒की 
भीषण गन्दगी, बाह्य तथा आन्तरिक अपवित्रता, अनन्त विषमताएँ 
आती हें, तव उन पदार्थेसि परमात्माका न्याय-प्राप्त सम्बन्ध स्वीकार 
करनेमे उसकी आत्माको अत्यधिक ठेस पहुँचती है। कौन ज्ञानवान्‌ मास- 
पीप-रुधिर-मल-मृत्र सदृश वीभत्स वस्तुओमे जीवोकी उत्पत्ति करनेके 
कौशल प्रदर्शनका श्रेय सर्वज्ञ, सर्वशक्तिमान्‌ परमानन्दमय परमात्माको 
प्रदान करनेका प्रयत्न करेगा | 

शान्त भावसे विचार करनेपर यह शका प्रत्येक चिन्तकके अन्त'- 
करणमे उत्पन्न हुए बिना नहीं रहेगी कि उस परम प्रवीण पिताने अपनी 
श्रेष्ठ कृति रूप इस मानव-शरीरको पल-रुधिर-राध-मल थैली, कीकस 
वसादिते मैली' बनानेका कप्ट क्यों उठाया? यदि विचारक व्यक्ति 
परमात्माके प्रयत्नके विना अपवित्र तथा घृणित पदार्थोका सदृभाव स्वीकार 
करनेका साहस करता है, तो उसे अन्य पदार्थोके विषयमे भी इसी न्‍्यायकों 
प्रदर्शित करनेका सतू-साहस दिखानेमे कौन-सी बाधा है? 


१ “गन्धः सुवर्ण फलमिक्षुकाण्डे, नाकारि पुष्प खलु चन्दनेषु। 
विह्न्‌ धनी भूषतिदीं घंजीवी धातुः पुरा को४पि न बुद्धिदो&भत्‌ |” 
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असहमत सगम' ((/07पए6॥0८6 0 0०.708/6४* में इस शका- 
का. समाधान किया है कि जगत्‌ रूप कार्यका कर्ता ईश्वरकों क्यों नहीं 
माता जाय ? जगतृका बनानेवाला ईब्वर है, तो ईद्वरका बनानेवाला 





१ “पु ॥$8 एशपफंशा॥|ए प00 का परशाएश'इकक ऐप थी शो 
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३२ जेनशासन 


अन्य होगा, उसका भी निर्माता कोई अन्य मानना पडेगा। इस प्रकार 
बढनेवाली अनवस्थाके निवारणार्थ यदि ईइवरका सद्भाव बिना अन्य 
कर्ताके स्वीकार किया जाता है, तो यही नियम जगत॒के विषयमे भी मानता 
होगा। कमसे कम ऐसी वात तो नहीं स्वीकार की जा सकती कि परम 
आत्मा मनृप्य या पशुके पेटमे अपनी शक्ति द्वारा मल-मृत्रादिका निर्माण 
करता रहता है। यदि भौतिक और रासायनिक प्रक्रियाके द्वारा पेटमे उप- 
रोक्त काय होता है, ऐसा अगीकार करनेपर यह धारणा, कि प्रत्येक पदार्थ- 
का निर्माता होना ही चाहिए, धराशायी हो जाती है। 
प्रभ्वी महिमाका वर्णन करते हुए राम-भकत कवि तुलसी कहते 
हैं--'सीयराममय सब जग जानी' दूसरा कवि कहता है- जले विष्णु: 
स्थले विष्णु: आकादों विष्णुरेव च/-इन भकतजनोकी दृष्टिमे विश्वके 
* क्ण-कणमे एक अखण्ड परमात्माका वास है। सुननेमे यह बात बडी मधुर 
मालूम होती है, किन्तु तकेकी केसौटीपर नही टिकती। यदि सम्पूर्ण विरवमे 
परमात्मा ठस्ताठस भरा हुआ हो तो उसमे उत्पाद-व्यय गमनागमन आदि 
क्रियाओका पूर्णतया अभाव होगा। क्योकि, व्यापक वस्तुमें परिस्पन्दन 
रूप क्रियाका सदभाव नहीं हो सकता। अत अनादिसे प्रवाहित जड- 
चेतनके प्राकृतिक सयोग-वियोग रूप इस जगत्‌के पदार्थोमे स्वयं सयुक्त- 
वियुक्त होनेकी सामथ्यं है, तब विश्व-विधाता नामक अन्य शक्तिकी 
कल्पना करना तक॑सगत नहीं है। 


0. 


वेज्ञानिक जूलियन हक्सले कहता है-इस विश्वपर शासन करनें- 
वाला कौन या क्या हैं”? जहातक हमारी दृष्टि जाती है, वहातक हम 
यही देखते है कि विश्वका नियन्त्रण स्वय अपनी ही शक्तिसे हो रहा है। 
यथार्थमे देश और उसके शासककी उपमा इस विश्वके विषयमें लगाना 
मिथ्या है ।” 
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विश्वनिर्मात्ता ३३ 


कत्तत्व पक्षवालोके समक्ष यह युक्ति भी उपस्थित की जाती हैँ कि 
जब कर्त्ताके अभावमे प्रकृतिसिद्ध सनातन ईइ्वरका सद्भाव रह सकता 
है और इसमे कोई आपत्ति या अव्यवस्था नही आती है, तव यही न्याय 
जगत॒के अन्य पदार्थोके कत्तृं के विषयमे क्यों व लगाया जाए ” ऐसा 
कोई प्रकृतिका अटल नियम भी नहीं हैँ कि कुछ वस्तुओका कर्त्ता पाया 
जाता है, इसलिए सब वस्तुओका कर्त्ता होता चाहिए। ऐसा करनेसे तर्क- 
शास्त्रगत अल्प-पदार्थ-सम्बन्धी नियमको सावेन्रिक पाया जानेवाला नियम 
मानने रूप दोष ( 4"४)॥8८ए ) आएगा। 


इस प्रसगमें की ऑफ नॉलेज की निम्न पक्तिया उपयुक्त हें- 


“सुष्टिकत्त त्वके विषयमे यह प्रद्न प्रथम उपस्थित होता है कि 
ईश्वरने इस विश्वका निर्माण क्यों किया ” एक सिद्धान्त कहता है कि 
इससे उसे आनन्‍्दकी उपलब्धि हुई, तो दूसरा कहता है कि वह अकेले- 
पनका अनुभव करता था और इसलिए उसे साथी चाहिए थे। तीसरा 
सिद्धान्त कहता है कि वह ऐसे प्राणियोका निर्माण करना चाहता था जो 
उसका ग्‌णगान करे तथा पूजा करे। चौथा पक्ष कहता है कि वह विनोद- 
वश विद्वनिर्माण करता है। इस विषयमे यह विचार उत्पन्न होता है कि 
विश्वकर्त्ाकी ऐसा जगत्‌ निर्माण करनेकी इच्छा क्यों हुईं जिसमें वहुत 
बडी सख्यामे प्राणियोक्ों नियमत दुख और शोक भोगने पड़ते 
है? उसने अधिक सूखी प्राणी क्यो नहीं बनाए जो उसके साथमे रहते |”? 
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जैनगासन 


न्प्ज 
््<्‌ 


कत्त त्वका परमात्मामे आरोप करनेसे वह वन्दनीय विभूति राग- 
हवप, मोह आदि विकारयुक्त वन साधारण मानवके ध्रातलपर आ गिरेगी 
और ऐसी स्थितिमे वह दिव्यानदके प्रकाशसे वब्न्चित हो पवित्र आत्माओ- 
का आदर्ग भी न रहेगी। 


कत्त त्वके फेरमे फैंस हुए उस परमात्माके विरुद्ध विवेकके न्यायालय- 
में दरिस्टर चम्पतरायजीका यह आरोप विशेष आकर्षक तथा प्रभावक 
मालूम होता हँ- जिसने मल्रिनताकी मूतति अत्यन्त वीभत्स मल-मृत्रकी 
खानि स्वरूप गरीरमें इस मानवको उत्पन्न करके उस घरीरके ही भीतर 
इसे कैद कर रखा हूँ, वह परम-पिता, परम-दयालु, बुद्धिमात्‌ परमात्मा 
जँसी पवित्र वस्तु नही हो सकती। ऐसी कृति तो निर्दयता एवं प्रतिशोध- 
के दुर्भावको स्पप्टतया प्रमाणित करती है।” 


पं० जवाहरलाल नेहरू अपने आत्म-चरित्र मेरी कहानी” मे अपने 
हृदयके मार्मिक उदगारोकों व्यक्त करते हुए लिखते हे-“परमात्माकी 
कृपालुतामं लोगोकी जो श्रद्धा है, उस पर कभी-कभी आश्चर्य होता है 
कि किस प्रकार यह श्रद्धा चोट-पर-चोट खाकर जीवित हैं और किस 
तरह घोर विषत्ति और कृपालुताका उल्टा सुवूत भी उस श्रद्धाकी दृढ़ता- 
की परीक्षाएँ मान ली जाती है।” 


जे० रार्ड हापकिन्सकी थे पक्तिया अन्त करणमे गूजती हे- 
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विश्वनिर्माता ३४ 


? “सचमुच तू न्‍्यायी हैँ स्वामी, यदि में करूँ विवाद, 
किन्तु नाथ मेरी भी है, यह न्याय-युक्‍त फरियाद । 
फलते भर फूलते है क्यो, पापी कर-कर प्राप, 
मुझे निराज्ा देते हे क्यों सभी प्रयत्त कलीप। 
हे प्रिय-बन्धु, साथ मेरे यदि तू करता रिपुका व्यवहार, 
तो क्या इससे भ्रधिक पराजय, भ्रौ बाधाश्रोका करता वार। 
अरे उठाई गीर वहां वे मद्य और विषयोके दास, 
भोग रहे वे पड़े मौजमें हें जीवनके विभव विलास। 
आर यहां में तेरी खातिर काट रहा हूँ जीवन नाथ, 
हा, तेरे पथपर ही स्वामी घोर निराशाओ्रोके साथ" 
विश्वका ऐसा अस्त-व्यस्त चित्र चित्तककों चकित बना कत्तु त्वकी 
ओरसे पराह्मुख कर देता है। विहारके भूकम्पपीडित प्रदेशमे पर्यटन हारा 
दुखी व्यक्तियोका प्रत्यक्ष परिचय प्राप्तकर पडित नेहरूमी लिखते 
हे- हमे इसपर भी ताज्जुबव होता है, कि ईइ्वरने हमारे साथ ऐसी 
निर्देयतापूर्ण दिल्लगी क्यों की कि पहिले तो हमको त्रुटियोसे पूर्ण बनाया, 
हमारे चारो ओर जाल और गड्ढे विछा दिए, हमारे लिए कठोर और 
दु खपूर्ण ससारकी रचना कर दी, चीता भी बनाया और भेड भी। और 
हमको सजा भी देता हूँ।” 
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-नेहरूजीकी पुस्तक मेरी कहानी'से 


३६ जनशासन 


धर्मके विपयमे मनेहरूजीके विचारोसे कितनी ही मतभिन्नता क्यों 
न हो, किन्तु निष्पक्ष विचारक व्यक्तिकी आत्मा उनके द्वारा 
आन्तरिक तथा सत्यताती पूर्ण विचार-धाराका समर्थत किए विना ने 


रहेगा। 


देखिए, मृत्युकी गोदमे जाते-जाते पजाब-कैसरी लाला लाजपतराय 
कितनी सजीव और अमर वात कह गए हे- क्या मुसीवतो, विषमताओ 
और ऋर्ताओसे परिपूर्ण यह जगत्‌ एक भद्र परमात्माकी कृति हो सकता 
है” जव कि हजारो मस्तिष्कहीन, विचार तथा विवेकशून्य, अनैतिक, 
निर्दय, अत्याचारी, जालिम, लुटेरे, स्वार्थी मनुष्य विलासिताका जीवन 
विता रहे हे और अपने अधीन व्यक्तियोको हर प्रकारसे अपमानित, 
पद-दलित करते है और मिट्‌टीमे मिलाते है, इतना ही नही, चिढाते भी 
है। ये दुखी लोग अवर्णनीय कप्ट, घृणा तथा निर्दयतापूर्ण अपमान- 
सहित जीवन व्यतीत करते है, उन्हें जीवनके लिए अत्यन्त आवश्यक 
वस्तुएं भी नहीं मिल पाती। भला, ये सब विषमताएँ क्यों है? क्या थे 
न्यायशील और ईमानदार ईश्वरके कार्य हो सकते हे? ।” आगे 
चलकर पञ्जाब-क्सरी कहते हे-मुझे वताओ-तुम्हारा ईइवर कहा 
है। मैतो इस निस्सार जगतमे उसका कोई भी निगान नहीं 
पाता' |” 
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विद्वनिर्माता ३७ 


स्व० लालाजीके अमर उद्गारोके विरुद्ध शायद कत्तुवादका प्रगाढ 
पोषक यह कहे कि यह तो सफल राजनीतिज्ञकी जोशभरी वाणी है, जो 
प्रशान्त दार्शनिक चिन्तनके विमल प्रकाशसे बहुत दूर है। ऐसे व्यक्तियों- 
को पाच्चात्त्य तक-विद्याके पिता अ्रस्तु महाशय जैसे शञान्त, विचारवान्‌ 
चिन्तककी निम्नलिखित पक्तियोकों पढ़कर अपने व्यामोहकों दूर करना 
चाहिए-ईग्वर किसी भी दृप्टिसि विश्वका निर्माता नहीं 
हूँ । सब अविनाशी पदार्थ परमार्थिक है। सूर्य, चन्द्र तथा दृश्यमान भाकाझ 
सव सक्रिय है। ऐसा कभी नहीं होगा कि उनकी गति अवरुद्ध हो जाए। 
यदि हम उन्हें परमात्माके द्वारा प्रदत्त पुरस्कार माने तो या तो 
हम उसे अयोग्य न्यायाधीश अथवा अत्यायी न्याय-कर्ता बना डालेंगे। 
यह वात परमात्माके स्वभावके विरुद्ध है। जिस आनन्दकी अनुभूति पर- 
मात्माको होती हैं वह इतना महान्‌ है कि हम उसका कभी रसास्वाद कर 
सकते हूं। वह आनन्द आइचर्यप्रद है!।” 
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पद जैनशासन 


ईश्वर-कत्‌ त्वके सम्बन्ध अत्यन्त आकर्षक युत्तित यह उपस्थित 
की जाती है-'क्या करे, परमात्मा तो निष्पक्ष न्याय-दाता है, जिन्होंने 
पापकी पोटली बाध रखी है, उनके कर्मानुसार वह दण्ड देता हैं। दयाकी 
अपेक्षा न्‍्यायका आसन ऊँचा है।" 


ऐसे कतृ त्वसमर्थक व्यक्तिको सोचना चाहिए, कि अनन्तज्ञान, 
अनन्तशक्ति तथा अनन्त करुणापूर्ण परमपिता परमात्माके होते हुए दीन- 
प्राणी पापोके सचयमे प्रवृत्ति करे उस समय तो वह प्रभु चुपचाप इस 
दश्यको देखता रहे और दण्ड देनेके समय सतर्क और सावधान हो अपने 
भीषण न्यायास्त्रका प्रयोग करनेके लिए उद्यत हो उठे। यह बडी विचित्र 
वात है! क्या सर्व-शक्तिमान्‌ परमात्मा अनर्थ अथवा अनीतिके मार्गमे 
जानेवाली अपनी सनन्‍्ततिसमान जीवराशिको पहिलेसे नहीं रोक सकता ” 
यदि ऐसा नही है तो सर्वशक्तिमान्‌ क्या अर्थ रखता है ” 


क्गत0ए ० पिशाए/07'-'धर्मका दिवालियापन' अग्रेजी 
अन्थमे बडे मारमिक शब्दोमे परम उपकारी परमात्माके होते हुए विश्वमे 
जीवोकी कप्टपूर्ण अवस्थाके सदभावपर आलोचना की गई हूँ। पापके 
फल स्वरूप युद्धका प्रचण्ड दण्ड ईइ्वर प्रदत्त मानना अत्यन्त जघन्य तथा 
महान प्रतिहिसात्मक कायें हैं। एक शक्तिशाली पिता अपनी कन्या पर 
अत्याचारकों चुपचाप देखता है और पीछे यह कहता है कि इस लडकीने 
मेरे गौरवपर पानी फेर दिया है। ऐसे पिताके समान ईद्वरका भी कार्य 
माना जायगा। समर्थ एवं परोपकारी महान्‌ आत्मा पहले ही अनर्थको 
रोकनेका उद्यम करेगा जिससे पश्चातू, दण्डदानकी अप्रिय स्थिति उत्पन्न 
न होवे।। 


,अन्‍न्‍ममवन--म» 
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गाधीजीके द्वारा अत्यन्त पूज्य गुर-तुल्य आदरणीय माने गए महा- 
नुभाव शतावधानी राजचंद्रजी लिखते हे-जगत॒कर्ताने ऐसे 
पुरुषोंको क्यों जन्म दिया ? ऐसे नाम डुवानेवाले पुत्रकों जन्म देनेकी क्या 
जरूरत थी जो विषयादिकोमे निमग्न हो अपनी आत्माको ईद्वरीय प्रकाश- 
से पृर्णतया वचित रखनेके प्रयत्वमें संलग्न रहता हैं! ?” 

इस प्रकार वहुजन-समाज-सम्भत जगतृ-कत्तुं त्वकी मान्यताके विरुद्ध 
तक और अनुभवोके' आधार पर विषयका विवेचन किया जाए तो वह 


एथा। शा छाएथाणा, आशंणेगाएु शाढ एजाशा शापे ऐसत 
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१ श्रीमद्‌ राजचंद्र पृ० ६६। 

२ अनुभवके आाधारपर साधुचेतस्क कवि भूधरदासको चाणीसे 

पया ही सुन्दर तक विधाताके सम्मुख उपस्थित हुआ है- 


29 


जनभानते 


| 


न्‍ध| 





प्रक्के स्वतन्त्र अ्रन्य ठते जाएगा आर अस्तुत रखतनाक्रा समक्ष प्रर्धिको 
कआत्नयात अर लेगा। विशेय जिन्नासबत्रोकी प्रम्रे हे जा 
कआातनयात्‌ अरह लगा। विंग जिनासत्राक्रा प्रमंबकमलमात्तण्ड, श्रप्ट- 


महत्री,, आप्तपदीक्षा आदि जैन ब्वाय तव्य इर्मनके ग्रस्थोंका परि- 


बंीलद करना आहिए। दृमारा तो ऐसा वित्वार द्वाता हू क्कि केले वादा 














साह्ह्का भी सम्बक प्रवार मनन और चिलन किया जाग तो उसीमें 
इस छातक्नो सिद्ध करनेवाली यर्वाल सामझ्री प्राप्त होगी कि परमात्मा 
सत्‌ --वित्‌ --छानन्द स्वकूण हे । जयतृता उद्धार करने और धर्मका संस्या- 
पन कर्नेक्े लिए अवतार धारण करनेवाले, क्रतरि बेडवब्यासकी गीताकें 
उस ख युल्ए द्ीक्षप्मचन्ठक्री वाणी ही बह सन्‍्य प्रकट होता हूँ. दि- 
उन्मान्मा ने लोकता कर्चा हैँ, और वे कम अयवा कर्मफलोका सबोग 





०4 4 क-. ः ] बे 
दरानझला हू: उक्ृतति ही इस्न ग्रक्कार प्रवति करती हे, वह परमात्मा 
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जगत को झ्थाल इच्रज़ाल सम हूँ 
ऐसी होण्-दोत्र व्रात दीखे विधि एक 


लि बज कह का धोखों 
काहे को बनाई मेरे धोखों मन हैँ बहीं 
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9 चिफे 


तालिक प्रभान्रद्धान्रार्य । 

२ आचार्य विद्यानन्दि। 

“न कतृ तय ने ऋर्माणि लोकछस्य सुज्ञत्ति प्रभु:। 
ने कर्मकलमंग्रो्ग॑ स्वभावस्तु प्रवर्तत।॥ 
वाइने कत्यद्चित्‌ पाप ने अंतर सुदत विभुः। 


अनानेनावर्द काने तेन मुह्यन्ति जन्तवः॥ नीता ६-१४/१४ 


श्प 


विश्वनिर्माता ४१ 


प्रकाण्ड ताकिक जैनाचार्य अकलंकते अपने अकलक्स्तोत्रमे न्यायकी 
कसौटीपर कसी गयी पूजनीय विभूति परमात्मापर प्रकाश डालते हुए 
उन्हे महान्‌ देवताके रूपमे मान इन उद्वोधक शब्दोमे निर्दोष, वीतराग 
परमात्माकों प्रणाम किया है- 


“ब्रेलोक्य॑ सकल॑ त्रिकालविषय सालोकमालोकितम्‌ 
साक्षात्‌ येन यथा स्वयं करतले रेखात्रय सागूलि। 
रागह्ेषभयामयान्तकजरालोलत्वलोभादयो 

नाल॑ यत्यदलड्घनाथ स महादेवों मया वन्चते॥ 


-जो त्रिकालवर्ती लोक तथा अलोकके समस्त पदार्थोका हस्त- 
गत अगुलियों तथा रेखाओके समान साक्षात्‌ अवलोकन करते हे तथा 
राग-द्ेप, भय, व्याधि, मृत्यु, जरा, चचलता, लोभ आदि विकारोसे विमुक्त 
हैँ, उन महादेव-महान्‌ देवकी में वन्दना करता हूँ। 








कनन निभीजियनन-. 


१ जय सरवग्य' अलोक-लोक इक उड़वत देखें। 
हस्तामल ज्यों हाथलीक ज्यों, सरब बिसेखे॥ 
छहों दरव गन परज, काल त्रय वर्तेमान सम। 
दर्षण जेम प्रकास, नास सल कर्म महातम॥ 
परसेष्छो पांचों विधघनहर, मंगलकारी लोक में। 
सन बच काय सिर लाय भुवि, झानद सौ दो धोक में ॥ १॥ 


“चानतराय, चर्चाशतक 
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परमात्मा और सर्वज्ञता 
परमात्माके कत्तुं त्वको विविध दोष-मालिकासे भ्रसित देख कोई-कोई 
विचारक परमात्माके अस्तित्वपर ही कृठाराघात करनेमे अपने मनोदेवता 
को आनन्दित मानते है। वे तो परमात्मा, अथवा धर्म आदि जीवनो- 
पयोगी तत्त्वोको मानव-बुद्धिके परेकी वस्तु समझते हे। एक विद्वान्‌ कहता 
है, जिस तकंके सहारे तत्त्वव्यवस्था की जाती है वह सदा सन्मागंका ही 
प्रदर्शन करता हो, यह नहीं है। कौन नही जानता कि यूक्तिका आश्रय 
ले अतत्त्वको तत्त्व अथवा अपरमार्थकों परमार्थ-सत्य सिद्ध करनेवाले 
व्यक्तियोका इस युगमे बोलबाला दिखायी देता है। जैसे द्रव पदार्थ अपने 
आधारगत वस्तुओके आकारको धारण करता है, उसी' प्रकार तर्क भी 
व्यक्तिकी वासना, सवा, शिक्षा-दीक्षा आदिसे प्रभावित हो कभी तो 
ऋजु और कभी वक्र मार्गकी ओर प्रवृत्ति करनेसे मुख नहीं मोडता। 
इसलिए तके सदा ही जीवन-नौकाको व्यामोहकी चद्ठानोसे बचानेके लिए 
दीप-स्तम्भका कार्य नियमसे नहीं करता। 

कदाचित्‌ धर्म-ग्रथोके आधारपर ईश्वर-जेसे गम्भीर तथा कठिव 
तत्त्वका निश्चय किया जाए तो बडी विचित्र स्थिति उत्पन्न हुए बिना 
न रहेगी। कारण, उन्त धर्मं-प्रथोमे मत-भिन्नता पर्याप्त मात्रामे पद-पद 
पर दिखायी देती है। यदि मत-भिन्नता न होती तो आज जगत्‌में धार्मिक 
स्वरगंका सामाज्य स्थापित न हो जाता ? जो धर्म-प्रन्थ अहिसाकी गुण- 
गाथा गानेमें अपनेको कृत-झृत्य मानता हैं वही कभी-कभी जीव-बंधको 
आत्मकल्याणका अथवा आध्यात्मिक विकासका विशिष्ट निमित्त बतानेमे * 
तनिक भी सकोच नहीं करता। ऐसी स्थितिमे घबडाया हुआ मुमक्षु कह 
बैठता है-भाई, धर्म तो किसी अँधेरी गुफाके भीतर छुपा है, प्रभाव- 
शाली अथवा बुद्धि आचरण आदिसे बलसम्पन्न व्यक्तिते अपनी शक्तिके 
बलपर जो मार्ग सुझाया, भोले जीव उसे ही जीवन-पथ-प्रदर्शक दिव्य 

ज्योति मान बैठते है। कविने ठीक कहा है- 
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“लर्कोच्प्रतिष्ठ: श्रुतपो विभिन्नाः 
नेको सुनियंस्थ बच: प्रमाणम्‌। । 
धर्मस्थ तत््व॑ निहित॑ गुहायां 
महाजनों येन गत: स पत्या:॥! 


गम्भीर चिन्तनसे समीक्षक इस निष्कषेपर पहुँचेगा कि पूर्वोक्त 
विचार-शैलीने अतिरेकपूर्ण मा्गंका अनुसरण किया है। सुव्यवस्थित 
तक॑ सबंत्र सवंदा अभिवन्दनीय रहा है, इसीलिए पशुजगत्से इस मानव- 
का पृथ्रक्करण करनेके लिए ज्ञानवानोकों कहना पडा कि-)7 5 
8 78707) 0072-मनृष्य तकंगाशील प्राणी है। यह विभिष्ट 
विचारकता ही पशु और भनुष्यके बीचकी विभेदक रेखा है। जिस नैस- 
गिक विशेषतासे मानव-मूर्ति विभूषित है उस तकंकी कभी-कभी असत्‌ 
प्रवृत्तिको देख तकंमात्रको विष खिला मृत्युके मुखमे पहुँचानेसे हम मानव- 
जीवनकी विशिष्टतासे वचित हो जाएँगे। जैसे कोई विचित्र आदमी यह 
कहे कि में बवास तो लेता हूँ किन्तु श्वास लेनेके उपकरण मेरे 
पास नही हे। इसी प्रकार सारा जीवन तकंपर प्रतिष्ठित रहते हुए मानव- 
के मुखसे तक॑-मात्रके तिरस्कारकी बात सत्यकी मर्यादाके वाहर हैँ तथा 
विवेकी व्यक्तियोके लिए पर्याप्त विनोदप्रद है। इसलिए हमे इस निष्कर्ष- 
पर पहुँचना होगा कि जहा कृत गन्दे जलके सदृश मलिनता तथा अशुद्धता- 
को बढ़ाता है, वहा समीचीत तर्क जीवनकी महान्‌ विभूति है। और उसका 
रस पिए बिना मानवका क्षण-भर व्यतीत होना भी कठिन है। असत्यके 
फेरमे फंसे हुए सत्यको विश्लेषण करनेका तथा उसकी उपलब्धि कराने- 
का श्रेय समीचीन तकंको ही तो ह, अत समीचीन तकंके द्वारा हमे 
परमात्मा और उसके स्वरूपके विषयर्म वह प्रकाश मिलेगा जिससे अस्बें- 
पककी आत्मामें नवीन विचारोका जागरण होगा। 

समीचीन तकंके अग्नि-परीक्षणमे विश्वनियन्ता परमात्माकी अव- 
स्थिति नहीं रहती। किन्तु, उसी परीक्षणसे परमात्माका ज्ञान, आनन्द, 


हम जैनतदशासन 


शान्‍्त, वीतराग स्वरूप अधिक विमल वन विश्व तथा वेज्ञानिक विचार- 
कृको अपनी ओर विवेकपूर्वक आकर्षित करता हैं। स्वामी समन्तभद्र 
परमात्माकी मीमासा करते हुए लिखते हें-विदृवके प्राणियोमे रागादि 
दोष तथा जानके विकास और हासमें तरतमताका सद्भाव पाया जाता 
है-कोई आत्मा राग-हेष-मोह-अज्ञानसे अत्यधिक मलीन होता है तो 
किसीमे उन विकारोकी मात्रा हीयमान तथा अल्पत्तर होती जाती है। 
इससे इस तर्कका सहज उदय होता है कि कोई ऐसा भी आत्मा हो सकता 
हैं जो राग्र, द्वेष, मोह आदि विकारोसे पूर्णतया विमुक्त हो, वीतराग वन 
सवंगताकी ज्योतिसे अलकृत हो। खानिसे निकाला गया सुवर्ण किट्ठ- 
कानिमादिसे इतना मलिन दिखता है, कि परिशुद्ध सुवर्णका दर्गत करने- 
वालेक अन्त करण उस मलिन अपरिष्कृत सुवर्णमे सु-वर्णवाले सोनेके 
अस्तित्वको स्वीकार नहीं करना चाहता। यह तो उस अग्नि आदिका कार्य 
है, जो दोपोकों नष्ट कर नयनाभिराम बहुमूल्य सुवर्णा दर्शन 
या उपलब्धि कराती है। इसी प्रकार तपरचर्या, विवकपूर्वक अहिसाकी 
साधना, आत्म-विच्वास तथा स्वरूपवोधसे समन्वित आत्मा अपनी 
अनादिकालीन राग-द्वेष, मोह, अजान आदि विक्ृतिका विध्वस कर अनन्त 
ज्ञान, अनन्त दर्णन, अनन्त सुख और अनन्त गक्तिसम्पन्न परिजुद्ध आत्मा- 
की उपलब्धि करता है। ऐसे चैतन्य, आनन्द आदि अगणित विशेषताओसे 
अलइत श्रेष्ठ आत्माकों परमात्मा कहते है। समीचीन तकवालोकी दृष्टि- 
में यही ईश्वर है, यही भगवान्‌ है। यही परम-पिता, महादेव, विष्णु, 
वियाता, शिव आदि विभिन्न पृण्य नामोसे सकीतित किया जाता है। 
इसी दिव्य ज्योतिके आदर्श प्रकाशमे अनन्त दू ख्री आत्माएँ अपनी आत्म- 
शक्तियोको केन्छित करती हुई अपनी आत्मामे अन्तोहित परमात्मत्वको 
प्रकट करनेका समर्थ और सफल प्रयास कर सच्ची साधना हारा एक 
समय हतहृत्य, परिणुद्ध, परिपूर्ण वन जाती है । आचार्य सिद्धसेन दिवाकर- 
को यह धारणा है कि-इस परम-पवित्र, परिपूर्ण, परिशुद्ध परमात्मा- 
को ही विविध साम्प्रदायिक दृष्टिवाले अपनी-अपनी मान्यतानुस्तार पूजा 
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करते हूँ '। क्या धवलवर्णंका शख विविध कांचकामलादि रोगवालेको 
अनेक प्रकारके रगोवाला नहीं दिखाई देता ? ु 
भारतीय दाशनिकोमे तत्त्व-भीमासासे अधिक ममत्त्व द्योतित करनेके 
लिए ही अपनेको मीमासक कहनेवाला इस परमात्मतत्त्वकी गृत्थीको 
सूलझानेमे अक्षम बन, उसे सर्वज्ञ स्वीकार करनेमे अपने आपको असमर्थ 
पाता है। आज भी उस दाशनिक विचारधारासे प्रभावित पुरुष कह बैठते 
है कि परम पवित्र, परिशुद्ध आत्माकों हम परमात्मा सह 
स्वीकार करते है, किन्तु, उसकी सर्वेज्ञता-युगपत्‌ त्रिकाल-ब्रिलोक- 
दर्शीपनेकी बात हृदयको नहीं लगती। यह हो सकता है कि तपर॑चर्या, 
आत्मसाधना, आत्मोत्सर्ग आदिके द्वारा कोई पुरुष अपनेमे असाधारण 
ज्ञानका विकास कर ले, कि्तु, सकल विश्वका एक साथ एक 
क्षणमें साक्षात्कार करनेकी बात तो कवि-जगतृकी एक सु-मधुर कल्पना 
है जो तर्ककी तीक्ष्ण ज्वालाकों सहन नहीं कर सकती। जिस प्रकार कोई 
आदमी चार गज कूद सकता है तो दूसरा इसमे कुछ अधिकता कर सकता 
हैँ, परन्तु, किसी आदमीके हजार मील एर्क क्षणमे कूदनेकी 
वात स्वस्थ मस्तिष्ककी उद्भूति नही कही जा सकती। उसी प्रकार सपूर्ण 
विश्वके चर-अचर अनस्तानन्त पदार्थोके परिज्ञाताकी बात तीन कालमे 
भी: सम्भव नहीं हो सकती। क्योकि, जीवन अत्यल्प हैं, उसमे अनन्त और 
अपार तत्त्वोका दर्शन नही हो सकता। 
ऐसे मीमासकोका तक साधारणतया बडा भोहक मालूम पछता है , 
किन्तु, समीचीन विचार-प्रणालीसे इसकी दुर्बलताका स्पष्ट बोध हो 
जाता है। शरीरसे हीनाधिक कूदने-जैसी कल्पना अ-भौतिक, अमर्यादित, 
१ “त्वासेव वीततमसस परवादिनोइपि 
नूम॑ प्रभो हरिहरादिधिया प्रपन्नाः। 
कि काचकासलिभिरीक्ञ सितोडपि श्तो 
नो गृह्यते विविधवर्णविपर्ययेण॥ १८॥“-कल्याणमन्दिर। 
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साम्थ्यंसम्पन्न आत्माके विषयमे सु-सगत नहीं है। जिसने अन्धलोकमें 
रह केवल जुगनृके प्रकाशका परिचय पाया है वह त्रिकालमे भी इसे स्वीकार 
करनेमे असमर्थ रहेगा कि सूर्य तामकी प्रकादपूर्ण कोई ऐसी भी वस्तु 
है जो हजारो मीलोके अन्धकारको क्षणमात्रमे दूर कर देती है। जुगनू- 
सदृश आत्मशक्तिको ससीम, दुबंल, प्राणहीन-सा समझनेवाला अज्ञानता- 
के अन्धलोकमे जन्मसे विचरण करनेवाला अज्ञ व्यक्ति प्रकाशमान तेज- 
पुञ्ज आत्माकी सूर्य-सदृश शक्तिके विषयमे विक्ृत धारणाको कैसे परि- 
वर्तित कर सकता है, जबतक कि उसे इसका (सूर्यका) दर्शन न हो जाए। 


इस स्वज्ञताके रहस्यको हृदयगम करनेके पूर्व मीमासकको कमसे 
कम यह तो मानना होगा ही कि विश्वकी सम्पूर्ण आत्माएँ समान हे। 
जैसे खानिसे निकाला गया सुवर्ण केवल सुवर्णकी दृष्टिसे अपनेसे विशेष 
निर्मल अथवा पूर्ण परिशुद्ध सुबर्णसे किसी अशमे न्यूनशक्ति वाला नही 
है। यदि अग्ति आदिका सयोग मिल जाए तो वह मलिन सुवर्ण भी परि- 
शुद्धताको प्राप्त हो सकता है। इसी प्रकार इस जगत॒का प्रत्येक आत्मा 
राग, ह्वेष, अज्ञान आदि विकारोका नाशकर परिशुद्ध अवस्थाको प्राप्त 
- कर सकता है। ऐसी परिशुद्ध आत्माओमे उनकी निज-शक्तिया 
आवरणोके दूर होनेसे पूर्णतया प्रकाशमान होगी। जो तत्त्व या 
पदार्थ किसी विशिष्ट आत्मामे प्रतिबिम्बिद हो सकते है, उन्हें 
अन्य आत्मामे प्रतिबिम्बित होनेमे कौनसी बाधा आ सकेगी” 
यह तो विक्ृत वेभाविकशक्ति तथा साधनोका अत्याचार है- 
अतिरेक है-जो आत्माओमे विषमता एवं भेद उपलब्ध होता है, 
अन्यथा स्वतन्त्र, विकासप्राप्त आत्माके गृणोकी अभिव्यक्ति समान रूपसे 
सब आत्माओमे हुए बिना न रहती। 


इस सम्बन्धमे यह बात भी ध्यानमे रखनी चाहिए कि चिद्वके 


पदार्थोके अस्तित्वका बोध आत्माकी ज्ञानशक्ति द्वारा होता है। जो 
पदार्थ ज्ञानकी ज्योतिमे अपना अस्तित्व नही बताता उसका अभाव मानना 
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ही व्यायसगत होगा। ह॒वंर्ट स्पेन्‍्सरके समान अनेयवाद का समर्थन 
नहीं किया जा सकता। भला, उस पदार्थके सद्भावकों कैसे 
स्वीकार किया जाए जो इस अनन्त जगत्‌मे किसी भी आत्माके ज्ञानका 
विपयभूत नही हुआ, नही होता है अथवा अनन्त भविष्यमें भी नही होगा। 
पदार्थोके अस्तित्वके लिए यह आवश्यक है, कि वे विज्ञान-ज्योतिके समक्ष 
अपने स्वरूपको वतानेमे सकोच न खाएँ , अन्यथा उन पदार्थोकों रहनेका 
कोई अधिकार नहीं है। यो तो पदार्थ अपनी सहज शक्तिके वलपर रहते 
ही है, उनके भाग्य-विधानके लिए कोई अन्य विधाता नहीं है, किन्तु उनके 
सदभावके निरचयार्थ ज्ञान-ज्योति्में प्रतिविम्वित होना आवश्यक है। 
इसका तात्पयं यही है कि प्रत्येक पदार्थ किसी-न-किसी ज्ञाताके ज्ञानका 
ज्ेय अवहय था, हैं तथा रहेगा। 


जब पदार्थोमे ज्ञानके विषय वननेकी शक्ति है, आत्मामे पदार्थोको 
जानतेकी सहज शक्ति हैँ और जब आत्म-साधनाके द्वारा चैतन्य-सूर्यका 
पूर्ण उदय हो जाता है तव ऐसी कौनसी वस्तु है जो उस आत्माके अलौ- 
किक ज्ञानमें प्रतिविम्बित न होती हो और जिसे स्वीकार करनेमें हमारे 
ताकिकको पीड़ा होती है। जिस तरह चलने-फिरने-दौड़नेमे शरीरकी 
मर्यादित गवित वाघक वन भर्यादातीत शारीरिक प्रवृत्तिको रोकती है, 
उस तरहका प्रतिवन्ध ज्ञानशक्तिके विषयमे नहीं हैं। पदार्थोका परिज्ञान 
करनेमे परम-आत्माको कोई कष्ट नहीं होता। जैसे, बाधक सामग्रीविहीन 
अग्निको पदार्थोको भस्म करनेमे कोई रुकावट नहीं होती, उसी प्रकार 
राग-मोहादि वाघक-सामग्रीविहीन आत्माकों समस्त पदार्थोकों एक ही 
क्षणमें साक्षात्कार करनेमें कोई आपत्ति नही होती। 

स्वज्ञताके सम्वन्धमे वैज्ञानिक धर्मका अन्वेषण "करनेमें प्रयत्नशील 
और अन्तमे जैनधर्मको स्वीकार करनेवाली अंग्रेज वहिन डाँ० एलिजा- 


बेथ फ्रेज़रने बड़े सरल शब्दोमे मामिक प्रकाण डाला है। उनका कहना 
है कि- 


८ जेनजशासन 


“ श्र्वज्ञता विशुद्ध आत्माका गुण हैं। इसे सिद्ध करना सरल बात 
है। इसका मूल आधार इतर विज्ञानोके समान प्रकृतिकी एकविधता 
(++ 7रा/ण7णा५ ०0 ७प7९) है। प्रकृति अविनाशी है क्योंकि 
पदार्थोेके गृण-धर्म नहीं बदलते, वे सदा वैसे ही रहते हे। यह प्रकृतिका 
नियम है कि एकजातीय पदार्थोमे सबे-अनुगत-समान धर्म पाया जाता 
है। जैसे सोना सदा सोना रूप हीमे पाया जाता है। इसका तात्पय॑ यह 
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है कि सोनेका एक टुकंडा सोनेके दूसरे ट्कड़ेके समान सदा होगा। थुद्ध 
पदार्थमें भिन्नता नहीं पायी जाती। सब पदार्थोमे यही नियम है। आत्मा 
भी एक द्रव्य है, अतएव वह इस नियमके बाहर नही है। इस कारण ज्ञाना- 
त्मक आत्म-द्वव्यके गण प्रत्येक अवस्थामे समान है। इससे ज्ञान-गक्ति- 
की अपेक्षा सब जात्माएँ समान है। इसका यह तात्तय॑ हुआ कि प्रत्येक 
आत्मामे इस प्रकारकी गवित है कि सम्पूर्ण ज्ञानको बभिव्यक्त करे। बात्मा 
सर्वे जगत और सर्वकालके पदार्थोकी तथा उनकी अवस्थाओकों जान 
सकता है, जो विषय कोई एक आत्मा जानता है, अतीतमे जिसे जाना 
था, अथवा भविष्यमें जिसे जानंगा, उसे दूसरा आत्मा भी जान सकता 
है। भूतकालम किसी एकने जितना ज्ञान प्राप्त किया होगा उसे कोई भी 
आज विद्यमान प्राणी जान सकता है। इसी प्रकार वर्तमानमे किसीके 
द्वारा जाना गया पूर्णशान तथा भविष्यतमे किसी प्राणीके हारा आानकी 
विषय-भूत बनायी जाने वाली वस्तुकों हममे से कोई भी जान सकता 
है। इस प्रकार कालत्रयसम्वन्धी ज्ञान सव आत्माओमे सम्भव हो सकता 
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79 44-46 
है. 


ध० जैनगासन 


है । क्या आकाश हमारे जानको मर्यादित कर सकता है? सक्षेपमें कहना 
होगा कि सर्वत्र वननेक्री क्षमता सव आत्माओंगें है-वर्तमान कालमें अनेक 

पदार्थ अज्ञात रहते है पर इसका अर्थ यह नहीं है कि थे सदा अजात ही 
रहेंगे। यह निविवाद हैँ कि जो पदार्थ सत्यास्वेपी समर्थ हृदयोमे प्रति- 
भासित नहीं होते है, उनका अस्तित्व कभी भी सिद्ध नहीं किया जाता 
ओर इसलिए उनका अभाव हो जायगा।” 


उपर्युक्त अवतरणसे आत्माकी सकल पदार्थोकी साक्षात्‌ ग्रहण 
करनेकी भत्ित स्पष्ट होती है। त्रिकालवर्ती अनन्त पंदार्थोकों क्रम-क्रम 
से जानना असम्भव है, अत सर्वेजताके तत्त्वको स्वीकार करनेपर युग- 
पत्‌ ही सर्व पदा्थोका ग्रहण स्त्रीकार करना होगा। मर्यादापूर्ण ऋरमवर्ती 
अल्पन भी विशेष आत्मगक्तिके वल पर स्व० राजचद्र भाईके समान 
बतावधानी-एक साथ सी वातोकी अवधारण क़रनेकी जब क्षमता दिखाता 
है, तव संपूर्ण मोहनीय तथा नञानावरणादि विकारोके पूर्णतया क्षय होते- 
से यदि आत्म-श्ित पूर्ण विकसित हो एक क्षणमे त्रकालिक समस्त 
पदाथोकों जान ले तो इसमें कोई आश्चर्य नही है। हा, आत्मगविति और 
उसके वैभवकों भूलकर मोह-पिणाचसे परतत्त्र किय गये प्राणियोकी 
दुर्वलताकी छाप (छाया) समर्थ आत्माओोपर लगाना यथार्थमे आाइचर्य- 
कारी है। भीतिकताके भयकर भारसे अभिभूत जगत्‌ जहा आात्मतत्त्वके 
अस्ित्वकों स्वीकार करनेमें कठिनिताका अनुभव करता है, वहा त्िकाल- 
वर्ती समस्त पदार्थोकों युगपत्‌ अहण करनेकी वात उसके अन्त करणमें 
बड़े कप्टसे प्रत्रिप्ट हो सकेगी । किन्तु सूथ्म चिन्तक और यौगिक साधनाओं- 
के वलपर त्रमत्कारपूर्ण आत्मविकासको स्वीकार करजेवाले सर्वज्ञताको 
सहज गिरोबार्य कर उसे जीवनका चरम लक्ष्य स्वीकार करेंगे। इस 
स्बनता ( शीाष्ाांइ्एंशाए८ ) के उत्पन्न होनेके पूर्व 
बत्मासे राग, देप, क्रोध, मान, माया, लोभादि विकारोका 
पूर्णतया विनाथ हो जाना आवद्यक है। विना इनके पूर्ण विनाश 
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हुए आत्माका विकास नहीं हो सकता। निविकार पसमज्योति 
परमात्मा अहिंसा, सत्य, अपरिम्रह, ब्रह्मचयें सदुश गुणोसे अलकृत होता 
है। वह ससारके राग-द्ेषमय प्रपचसे पृथक रह स्वरूपमे निमग्न रहते 
हुए प्रेक्षषका काये करता है। सन्मागंका प्रकाशन ऐसी आत्माके द्वारा 
विशेष समयपर होता है। उनका जीवन ही विश्वके लिए धर्मका महान्‌ 
उपदेष्टा' होता है। 


जगदुद्धारके लिए यह परमात्मा मानवरूपमें अवतार धारण करने 
आता है यह मान्यता उचित नहीं है। कारण, यदि जगतके प्रति तविक 
भी मोह रहा तो सर्वज्ञताका परम प्रकाश उस परम आत्माको नही मिलेगा। 
अवतारवादके विपयमे यह वात जाननी चाहिए कि विशेष परिस्थितिमें 
आवशध्यकतानूसार धर्मसस्थापत तथा अधर्म-उन्मूलनके लिए कोई सच्ची 
लगनवाला साधारण मानव अपनी आत्मशक्तियोका विकासकर विश्वो- 
पदेष्टाका कार्य करता हूँ और उसी समर्थ एव पूर्ण आत्माको जगत्‌ दिव्यात्मा- 
के रूपमें देखता है, मानता है तथा अचेना करता है। 


देखिए, आचाय॑ श्रमितगति कितने मामिक शब्दोमे ऐसे स्वपुरुषाथंके 
द्वारा बनें परमात्माका मगलमय स्मरण करते हें और जिससे जैन- 
धर्के मान्य परमात्म-स्वरूपका भी स्पष्टीकरण सुन्दर रुपमें प्रत्यक्ष 
हो जाता है- 

“थे; स्मयेते सर्वमुनीस्रव॒न्देयं: स्तुयते सर्वनरामरेन्द्र:। 

यो ग्ीयते वेदपुराणश्ञास्त्रेः स देवदेवो हृदय ममास्ताम्‌॥ १२ ॥ 

यो दर्शनज्ञानसुखस्वभावः समस्तसंसारविकारबाहयः। 

समाधिगम्यः परमात्मसंश्ः स देवदेवों हृदये समास्ताम्‌॥ १३ ॥ 

निषदते यो भवदुःखजालं निरीक्षते यो जगदन्तरालम्‌। 

योछत्तगेंतो योगिनिरीक्षणीयः स देवदेवों हृदय ममास्तामु॥ १४ ॥ 

बविमुक्तिमाग्गंप्रतिपादको यो यो जन्ममृत्युव्यसनाद्तीतः। 

जिलोकलोकी विकलो&कलंकः स देवदेवों हृदये ममास्ताम॥ १५ ॥ 


५२ जैनशासन 


क्रोडीकृताशेषदरीरिवर्गा रागादयों यस्थ न सन्ति दोषाः। 

निरिच्दियों ज्ञानमयो&नपायः स देवदेवों हृदये मसास्ताम्‌॥ १६ ॥ 

यो व्यापको विश्वजनीनवृत्तेः सिड्धो विबुद्धों धृतकर्मबन्धः। 

ध्यातो धुनोते सकल॑ विकार स देवदेवों हृदये ममास्तामु॥ १७ ॥” 
“भावनाद्वान्रिशतिका 


विश्व-स्वरूप 


जो विश्व सर्वेज्ञ, वीतराग परमात्माकी ज्ञान-ज्योतिके द्वारा आलो- 
कित किया जाता है उसके स्वरूपके सम्बन्धमे विशेष विचार करना आव- 
इयक प्रतीत होता है। जब तत्त्व-शञानके उदय तथा विकासके लिए सात्त्विक 
भावापन्न व्यक्ति यह सोचता हँ- 
“को से? कहा रूप है मेरा? पर है कौन प्रकारा हो ? 
को भव-कारन ? बंध कहा ? को श्राज़्ब-रोकनहारा हो ? 
खिपत बंध-करसन काहे सो ? थानक कौन हमारा हो ? ” 
-केविवर भागचद्ध 
तब आत्म-स्वरूपके साथ-साथ जगतूके अन्तस्तलका सम्यक्‌ परि- 
शीलन भी अपना असाधारण महत्त्व रखता है। साधारणतया सूक्ष्म चर्चा- 
की कठिनतासे भीत व्यक्ति तो यह कहा करता है कि विश्वके परिचयमे 
क्या धरा है, भरे, लोक-हित करो और प्रेमके साथ रहो , इसीमे सब 
कूछ है। ऐसे शत्त्व-शून्य व्यक्तियोको पथप्रदर्शक यदि माना जाए तो 
जगत्‌मे ज्ञान-विज्ञान, कला-कौशल आदिके विकासादिका अभाव होगा। 
यह सत्य है कि इतिमे पवित्रताका प्रवेश हुए बिना परमधामकी प्राप्ति 
नहीं होती , किन्तु उस कृतिके लिए सम्यक्‌ ज्ञानका दीप आवश्यक है, 
जो भज्ञान-अधकारको दूर करे ताकि भार्ग और अमार्गका हमे सम्यक्‌- 
बोध हो। जगत्‌की विशालता और उसके रगमचपर प्रकृति नटीकी भाति- 


विव्व-स्वरूप कु 


भातिकी लीलाभोके अध्ययनसे सम्यक्‌ आचरणको जितना वल और 
प्रेरणा प्राप्त होती है, उतनी अन्य उपाणेंसे नहीं। रेलका एंजिन जिस 
तरह वाप्पके विना अवरुद्धन्यति हो जाता है, उसी तरह विव्व क्या है, 
उसमे मेरा क्या और कौन-सा स्थान है ? जादि समस्याजोके समावानरुपी 
वलके अभावमे जीवनकी रेल भी मृक्ति-पथमे तनिक भी नहीं बढ़ती। 

जिस प्रकार आजका गिल्लित भौतिक गास्त्रोंके विषयमे सूछ्मसे 
सुक्ष्म गवेपणा और भोवका कार्य करता है तथा अपने कार्यमें अधिक 
सलग्नताके कारण वह अपने प्राणोका खेल करनेसे भी मुख नहीं मोड़ता, 
यदि उस प्रकारकी निप्ठा और तत्परता आत्म-विकासके अगभूत विव्वके 
रहस्वय-दर्शनके लिए दिखाए तो कितना हित न हो ? समय और बक्तिके 
अपव्ययकी विचित्र सूझ आत्माके सच्चे कल्याणकी वात सोचने-सम- 
झनेके मार्गमें उपस्थित की जाती है। किन्तु आत्माकों विषय-भोगोमे फंसा 
परतन्त्र और दुखी वतानेवाली सामग्रीका सग्रह करना अथवा चर्चामे समस्त 
जीवनकी आहुति करना भी जीवनका सद्व्यय समझना जाता है-कैसी 
विचित्र वात है यह ' 

यदि इस विपयका वैज्ञानिक विश्लेषण किया जाए तो विदित होगा 
कि द्‌ व्य-जगतमे स्चेतन तत्त्व (इसे उपनिषदोमें आत्मा कहा गया है) 
और अचेतन तत्त्वोका सदूभाव हैं। सत्यं ब्रह्म, जनस्मिथ्या-एक ब्रह्म 
ही तो सत्य है और शेष जगत्‌ काल्पनिक सत्व है-स्पप्ट बब्दोमें मिथ्या 
है, यह वेदान्तियोकी मान्यता वास्तविकतासे समन्वय नहीं रखती। 
बात्म-तत्वका सदभाव जितने हपमे परमायें है, उतने ही रुपमे अचेतन 
तत्त्व भी वास्तविक है। दार्गतिक विग्लेपषकी तुलापर सत्यकी दृष्टिसे 
सचेतन-अचेतन” दोनो तत्त्व समान है। अत. जगत॒कों मिथ्या माननेपर 
ब्रह्मकी भी वहीं गति होगी। 





१ पं० राहुलजीने इस विषयकों असत्य रूुपसे दर्शन-दिग्दशंन' 
में लिखा हूँ। 


प्र्ड जैनशासन 


तत्त्वमे उत्पत्ति, स्थिति तथा विनाग स्वभाव पाया जाता है । ऐसी 
कोई सदात्मक वस्तु नही है, जो केवल स्थितिशील ही हो तथा उत्पत्ति 
और विनागके चत्रसे वहिर्भूत हो। जैन सूत्रकार आचाये उम्रास्वामी 
ने लिखा है-“उत्पादव्ययभ्रोव्ययुदत सत्‌/!। इस विषयमे प्चाध्यायी- 
कार लिखते हे कि-तत्त्वका लक्षण सत्‌ है। अभेद दृष्टिसे तत्त्वको 
सत्स्वरूप कहना होगा। यह सत्‌ स्वत सिद्ध हें-इसका अस्तित्व अन्य 
वस्तुके अवलम्बनकी अपेक्षा नहीं करता। इसी कारण, यह तत्त्व अनादि 
निधन है-स्वसहाय और विकल्प-रहित भी है । 

साधारण दृष्टिसि एक ही वस्तुमे उत्पत्ति-स्थिति-व्ययका कथन 
असम्भव वबातोका भाण्डार प्रतीत होता। किन्तु सृक्ष्मविचार भूमका 
क्षणमात्रमे उन्मूलन किये विना न रहेगा। यदि आम' को पदार्थ (तत्त्व) 
का स्थानापन्न समझा जाए, तो कहना होगा कि कच्चे आममे पकनेके समय 
हरेपनका विनाश हुआ, पीले रगवाली पकी अवस्थाका उसी समय प्रादुर्भाव 
हुआ और इन दोनो अवस्थाओको स्वीकार करनेवाले आमका 
स्थायित्व-प्रौव्यत्व वना रहा। यह तो उस 'सत्‌' के दर्शनकी दृष्टिका भेद 
है जो एक सत्‌ अथवा तत्त्व त्रिविध रूपसे ज्ञान-गोचर बनता है। आमकी 
पीली अवस्थापर दृष्टि डालनेसे सत्‌का उत्पाद हमारे दृष्टि-विन्दु्मे प्रधान 
वनता है। विनाश होनेवाले हरे रगको लक्ष्य-गोचर वनानेपर सतका 
विनाश हमें दिखता है। आम-सामान्यपर दृष्टि डालनेपर न तो उत्पाद 
मालूम होता है और न व्यय। इस आमके समान विदववके सम्पूर्ण पदार्थ 
उत्पाद, व्यय तथा श्रौव्य युक्त है। ताकिक समम्तभद्दने इसीलिए तत्त्वको 
पूर्वोक्त त्रिविधताओसे समन्वित स्वीकार किया हँ-“तस्मात्‌ तत्त्व॑ त्रया- 
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त्मकम्‌ । 





१ तत्वाय॑ंसूत्र ४५। ३०। 

२ तत्त्व सललाक्षणिक सम्मात्र वा यतः स्वतः सिद्धम्‌ । 
तस्मादनादिनिधन॑ स्वसहाय॑ निर्विकल्प॑च ॥* 

३. आप्तमीमांसा इलो० ६०। 


विश्व-स्वरूप पप 


इस त्रिविध तत्वदृष्टिमे किन्हीको तीज विरोधका दर्शनरूपी तर्का- 
भास चैन नही लेने देता। उन्हें इस बातको ध्यानमे रखना होगा, कि 
तत्त्व-दर्शनकी तीन दृष्टियोके परिणाम-स्वरूप वह सत्‌ त्रयात्मक प्रतीत 
होता है। विरोध तो तव हो जब एक ही दृष्टिसे तीनो वातोका वर्णन 
किया जाए। नवीन पर्यायकी अपेक्षा उत्पाद कहा है और पुरातन पर्याय- 
की दृष्टिसे व्यय बतलाया है। नवीन पर्यायकी दृष्टिसे उत्पादके समान 
व्यय कहा जाए अथवा पुरातन पर्यायकी अपेक्षासे ही व्ययके समान उत्पाद 
माना जाए अथवा प्रौव्यता स्वीकार की जाए तो विरोध तत्त्वकी अव- 
स्थितिकों सकटापन्न बनाए बिता न रहेगा। स्थाद्वादकी सज्जीवनीके 
सस्पर्शको प्राप्त करनेपर विरोधादि विकारोका विष तत्त्वका प्राणापहरण 
न कर उसे अमर-जीवन प्रदान करता है। इस स्यादवाद विद्याके विपय- 
में विशद विवेचन आगे किया जाएगा। इस प्रसंगमें इतनी बात ध्यानमे 
रखनी चाहिए कि कोई वस्तु एकान्तसे स्थितिशील उत्पत्ति अथवा विना- 
शात्मक नहीं पायी जाती। अतएव वेदान्तियोका ब्रह्म जितना अधिक 
सत्य है, उतने ही सत्य अन्य तत्त्व भी है। 


विज्ञान-विचारसम्पन्न दाशनिकचिन्तन तो यह बताता हैं कि सम्पूर्ण 
विश्वपर्याय अवस्था ( ॥007008007॥ ) की दृष्टिसे क्षण-क्षणमें 
परिवर्ततशील है। इस दृष्टिसे तत्त्वको क्षणिक विनाशी अथवा असत्‌- 
रूप धारण करनेवाला भी कह सकते हे। यदि उस तत्त्वपर द्रव्य ($8प7- 
89708) की अपेक्षा विचार करें तो तत््वको आदि और अन्तरहित 
अग्रीकार करना होगा। सर्वथा असत्‌ या अभावरूप होनेवाली वस्तुको 
आधुनिक-विज्ञानका पण्डित भी तो नही मानता। वस्तु कितने ही उपायो 
द्वारा मृत्यू अथवा विनाशके मुखमे प्रविष्ट करायी ज़ाए, उसका समूल 
नाश न होकर मूलभूत तत्त्व अवश्य अवस्थित रहेंगा। इस महान्‌ सत्यको 
स्वीकार करनेपर विश्व-निर्माण-कर्ता ईश्वरकों न मानते हुए भी जगतृ- 
की सुव्यवस्था आदिमें बाधा नहीं पड़ती, क्योकि यह जगत सतृस्वरूप 


६ जैनशासन 


होनेंसे अनादि और अनिधन-अनन्त है। भलत्रा, जिन तत्तवोकी अव- 
स्थितिके लिए स्वयका वल प्राप्त है, दूसरे शब्दोमे जो स्वका अवलम्बन 
करनेवाले आत्म-गक्तिका आश्रय तथा सहयोग प्राप्त करनेवाले है, उनके 
भाग्य-निर्माणकी बात अन्य विजातीय वस्तुके हाथ सौपना अनावश्यक ही 
नही, वस्तु स्वरूपकी दृष्टिसे भयकर अत्याचार होगा। एक द्रव्य जो स्वय 
निम्नगंत समर्थ, स्वावलम्बी, स्वोपजीवी है, उसपर किसी अन्य शक्तिका 
हस्तक्षेप होना न्यायानुमोदित नही कहा जा सकता। वास्तवमे देखा जाए 
तो जगत्‌ पदार्थोके समुदायका ही नाम है, पदार्थपुओ्जको छोड विश्व 
नामकी और कोई वस्तु ही नहीं जो अपने स्रष्टाका सहारा चाहे। वस्तुका 
स्वाभाविक स्वरूप ऐसा है कि उसे अन्य भाग्य-विधाताकी कोई आवश्य- 
कंता नही है, जिसकी इच्छानुसार वस्तुकों विविध परिणमनरूप अभिनय 
करनेके लिए वाध्य होना पडे। विधाताके भक्तोके मस्तिष्कमे आदि तथा 
अन्तरहित स्॒प्टाके लिए जिस युक्ति तथा श्रद्धाके कारण स्थान प्राप्त हुँ 
| वही औदार्य अन्य वस्तुओको अनादि निधन माननेमे प्रदर्शित करना चाहिए। 
इस प्रकार जब विश्व अनादि-निधन है, तव बाइविलकी यह मान्यता 
कि 'परमात्माने छह दिनमे सम्पूर्ण जगत॒कों बनाया, मनुष्यके आकारको 
बना फूक मारकर उसमे रूह पैदा कर दी, इस महान्‌ कार्यके करनेसे 
थान्त होनेके कारण रविवारकों वह विश्राम करता रहा।” तार्किकता- 
की कसौटीपर अथवा दार्गनिक परीक्षण-अग्निमे नहीं टिक पाती। 


जिस प्रकार सचेतन तत्त्व अनादिनिधन है, उसी प्रकार अचेतन 
तत्व भी है। ब्रह्महप अण्डसे विश्वकी जिस तरह एक मनोहर 
कल्पना मात्र हैं, जिसका सत्यसे कोई सम्बन्ध नही है, उसी तरह परिचिमके 
पण्डित लाप्लास महाशयका यह कहना कि-“पहिले जगतृमे सचेतन-अचेतन 
नामकी वस्तु नहीं थी, न पशु-पक्षी थे, न मनुष्य थे और न दृश्यमान 
पदार्थ ही। पहिले सम्पूर्ण सौर-मण्डल प्रकाशमान गैस रूपमे पिण्डित 
था, जिसे नेवुला ( )९८७४]७ ) कहते है। धीरे-धीरे शीतके निमित्तसे 
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' 
वह वाष्प द्रव और दृढ़ पदार्थ बन चला, उसका ही एक अंश हमारी पृथ्वी 
है।” सचेतन जगत॒के विषयमे कल्पनाका आश्रय लेनेदाले यह पदिचमी 
विद्वान्‌ कहते है कि अमीवा' नामक तत्त्व विकास करते हुए पशु-प्षी, 
मनुष्य आदि रुपमें प्रस्फूटित हुआ। एक ही उपादानसे वननेवाले प्राणियो- 
की भिन्नताका कारण डारबिन अकस्मात॒वादकों बताता है, किल्तु 
ले सार्कका अनुमात है कि बाह्य परिस्थितियोने परिवर्तंत और परिवर्धत- 
का कार्य किया है, जिसमे अभ्यास, आवश्यकता, परम्परा आदि विशेष 
निमित्त बनते है। विकास सिद्धान्तके महान्‌ पण्डित डारबिन महाशयने 
ही यह नवीन तत्त्व खोजकर बताया, कि भनुष्य वन्दरका विकास-युक्‍त 
रूप है। प्रतीत होता है कि यूरोपियन होनेके कारण डारविनको सन्तुलन- 
के लिए अपने देशवासी वन्दर और मतृष्योके विषयमे चिन्तना करनी 
पड़ी होगी। इसीलिए, विनोद-शील शायर अकबर कहते है- 


“बकौले डारविन हजरते आ्रादम थे बृज्ञना (बन्दर)। 

हो यकों हमको गया यूरोपके इंसा देखकर॥” 
यह बताया जा चुका हैँ कि विदवमें सचेतन-अचेतन तत्त्वोका समुदाय 
विश्व-विविधता तथा हास अथवा विकासका कार्य किया करता है 
आत्मतत्त्वके स्वतत्न अस्तित्वके विषयमे पर्याप्त विचार हो चुका, अत' 
जडतत्त्वके विषयमे विशेष विचार करना आवश्यक है। जिस जड़-तत््वका 
हम स्पर्शन, रसना, घाण, चक्षु तथा कर्ण इन पाच इच्द्रियोके द्वारा ग्रहण' 
अथवा उपभोग करते है, उस जड्तत्त्वको जैन दाशंनिकोने पुद्गल' सन्ञा 
दी है। जिसमें स्पर्श, रस, गन्ध तथा वर्ण पाये जाते है उसे पुद्गल 
( 2(&(/ ) या मैटर कहते है। साख्य दर्शनके शब्दकोशका 'प्रकृति' 
शब्द पुदूगलकी समझनेमे सहायक हो सकता है। अन्तर इतना है कि प्रकृति 
पक्ष है और जिस प्रकार पुद्गलका प्रत्येकको अनुभव होता है 
रस भकार ्रक्ृतिका वोध तबतक नही होता जब तक कि वह महत्‌ अहकार 
आदि रूपमे विकसित होती हुई बृहत्‌ मूर्तिमान्‌ रूपको धारण ने कर ले। 


प्र्द जेतशासन 


पुद्गलमे स्पर्श, रस, गन्ध तथा वर्णका सदभाव अवध्यम्भावी है! । 
ये चारो गृण प्रत्मेक पुदूगलके छोटे-बडे रूपमे अवश्य होगे। ऐसा नहीं है 
कि किसी पदार्थमें केवल रस अथवा गन्ध आदि पृथक पृथक हो | जहा 
स्पर्श आविमेसे एक भी गूरा होगा, वहा अन्य गण प्रकट या अप्रकट 
रूपमे अवश्य पाये जायगे। वैशेषिक दर्शनकारकी दृष्टिमे वायुमे 
केवल स्पश नामका गुण दिखाई देता है। यथा बात यह है कि 
पवनमें स्पर्शके समान रस, गंध, वर्ण भी हे पर वे अनुद्भूत अवस्थामे 
है । यदि केवल स्पशे ही पवनका गुण माना जाए तो हाइडोजन, ऑक्सी- 
जन नामकी पवनोके सयोगसे उत्पन्त जलमें भी पवनके समान रूपका 
बोध नही होना चाहिए था । जब जलपर्थायमें रूप आदिका बोध होता है 
तब वीजरूप पवनमे भी स्पर्श आदिके समात रूप आदिका भी सद्भाव 
स्वीकार करना चाहिए। इसी प्रकार जड-तत्त्वके विषयमे अनेक दाशनिकोकी 
भात्त धारणाएँ है । वस्तुत देखा जाए तो पुद्गल अगणित रूपसे परिवर्तन- 
का खेल दिखाकर जगत्‌को चमत्कृत करता है। चार्वाकके समान पृथ्वी, 
जल, अग्नि, वायुरूप भूतचतुष्टय पृथक्‌ अस्तित्व नही रखते। जो पुद्गल- 
परमाण्‌ पृथ्वीरुपमे परिणत होते है, अनुकूल सामग्री पाकर उनका जल 
पवनादिरूप परिवर्तन हुआ करता है। दृश्यमान जगत्‌मे जो पौद्गलिक 
खेल है उसके आधारभूत प्रत्येक 'पुदगलमे स्पशे, रस, गन्ध, वर्ण पाया 
जाएगा। 

वेशेषिक दर्शन अग्निके तेजस्वी रूपके समान सुवर्णके तेजपर्ण वर्ण 
को देख उसमें अनृद्भूत अग्नि तत्त्वकी अद्भूत कल्पना करता है।* यदि 


पी जजलत तनमन 


१ स्पशरसगन्धवणवन्तः पुदूगला:।“-तत्त्वाथंत्तत्र, श्र० ५ सू० २३ [ 
३२ सेंदात्‌ सघातात्‌ भेदसघाताभ्यां च पर्यन्ते गलन्ते चेति प्रण- 
गलनात्मिका क्रियामन्तर्भाव्य पुद्गलशब्दोउन्दर्थ:”, 
“तत््वाथराजवातिक पृ ० १६० श्र० ४ सृ० ११। 
रे सुवर्ण तेजसम्‌, असति प्रतिबन्धकेउ्त्यन्ताग्लिसंयोगेडपि श्रन- 
चिछ्ुद्यमानद्रवत्वाधिकरणत्वात्‌'-तकंसंग्रह प० ८। 
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शक्तिकी अपेक्षा कहा जाय तो जलीय परमाणुओ तकमे अग्निरूप परि- 
णत होनेकी भी सामर्थ्य है। इतना ही क्यो, वह तो अनन्त प्रकारका परि- 
णमन दिखा सकते है। ऐसी स्थितिमे सुवर्णमे अनुद्भूत अग्नि- 
तत्त्वसदृक्ष विचित्र वेशेषिक मान्यताएँ सत्यकी भूमिपर प्रतिष्ठा नही 
पाती। 

साख्यदर्शन जड प्रकृतिको अमू्िक मान मू्तिमान्‌ विश्वकी सृष्टिको 
उसकी कृति स्वीकार करता है। पर वैज्ञानिकोकों इसे स्वीकार करनेमें 
कठिनता पडेगी ,कि अमृत्तिकसे मूतिककी निष्पत्ति किस न्यायसे सम्भव 
होगी ? जैन दार्शनिक पुद्गलके परमाणत॒कको मूर्तिमान्‌ मानकर मूत्तिमान्‌ 
जगत्‌ के उद्भवकों बताते हे। 

रेडियो, ग्रामोफोन, अणुबम आदि जगत्‌को चमत्कृत करनेवाली 
वेज्ञानिक शोध और कुछ नहीं पुद्गलकी अनन्त शक्तियोमेंसे कतिपय 
दक्तियोका विकासमात्र है। वैज्ञानिक लोग एक स्थानके सवादकों ईथर' 
नामके काल्पनिक माध्यमको स्वीकार कर सुदूर प्रदेशमे पहुँचाते है। 
इस विषयमे हजारो वर्ष पूर्व जैन वैज्ञानिक ऋषि यह बता गये है कि 
पुद्गल-पुञ्ज (स्कन्ध) की एक सबसे बड़ी भहास्कन्ध' नामकी सम्पर्ण 
लोकव्यापी अवस्था है। वह अन्य भौतिक वस्तुओोके समान स्थल नहीं 
हैं। उस सूक्ष्म किन्तु जगतृव्यापी माध्यमके द्वारा सदर प्रदेशके सवाद 
आदि प्राप्त होते हे। शब्द उस पुदूगलकी ही परिणति है। आज भौतिक- 
विज्ञानके पण्डितोने शब्दका सग्रह करना, यन्‍्त्रोके द्वारा घटाने-बढाने 
आदि कार्योसे उसे भौतिक या पौदूगलिक माननेका मार्ग सरल कर दिया 
हैं, अन्यथा वेशेषिक दर्शनवालोकों यह समझाना अत्यन्त कठिन था कि 
शब्दको आकाशका गूण कहनेवाली उनकी मान्यता सशोधनके योग्य 
हैं। शब्दको अनादि आकाशका गुण सान मीमासक लोग भी वेदको 


१ तत्रान्यं (स्थौल्यं) जगद्व्यापिति महास्कस्धे।” 
“पृज्यपादः सर्वार्थेस्रेद्धि ५-२४ 


६० जैनशासन 


अपौरुषेय सिद्ध करनेमे एडीसे चोटी तक पसीना बहाया करते थे। इस 
तरह गब्दकों पुद्गलकी पर्याय माननेपर अनेक पुरातन भारतीय दाईश- 
निकोकी भान्‍्त धारणाएँ घराशायी हो जाती है। 

पुद्गलकी अचिन्त्य शक्ति जैन सन्‍्तोके प्रकृतिके सूक्ष्म अध्ययतका 
परिणाम है। पाथिव पत्थरका कोयला अग्निरूप परिणत होते देखा 
जाता है, सीपके आधारको पाकर जलबिन्दुका पाथिव मोतीरूपमे परिणमत 
होता है। इस प्रकार विचित्र पौदूगलिक परिणतिको हृदयगम करते हुए 
दर्शन शास्त्रकी भूल-भुलैयासे मुमुक्षुको अपने मस्तिष्ककी रक्षा करनी 
चाहिए। 

इस पुद्गलसे सम्बद्ध जीव जगतमे अगणित रूप धारण करता है। 
ज्ञान और आनन्दस्वरूप आत्माकों पौदूगलिक शक्तिया ही इस शरीर- 
रूपी कारागारमे बन्दी बना अपनी विचित्र शक्तिका प्रदर्शन करती है। 
पृथ्वी, जल, अग्नि, वृक्ष, पवन आदि शरीरोको धारण कर यह जीव पृथ्वी 
आदि नामसे पुकारा जाता है-तत्त्वत सब आत्माएँ समान है। यह 
पुदूगलकी पोशाक ही उनमे पार्थक्यकी प्रतीति कराती है। पृथ्वी, जल 
आदि रूपमे पुदूगलके निमित्तसे जीवकी परिणति जानकर तथा उसका 
यथार्थ रहस्य ने समझ कुछ शोधक विद्वान! यह विचित्र धारणा 
कर बैठे कि जैनियोने सपूर्ण पृथ्वी, जल, पवनरूप स्वतन्त्र एक-एक जीवात्मा 
स्वीकार किया है। उन्हे मालूम होना चाहिए कि पापाण, मृत्तिका, जल, 
हिम, अग्नि आदिमे अनन्त विकास-शून्य आत्माओका सद्भाव जैन दाशे- 





4. “काडइ 00कंगार ॥88 श|फशेए.. ग्राशगवद्ा#000 ऐए 
गादांडं 5७087, ज्ञ0 80 ६० 7९ €टशथाह ० ४४ए7पएएट (0 
बेंशा)। शि्री०08०ए 8 एपणागए6 >ते0ला6 00 ब्ाणणशा, पा 
९कफी), एथ:2४१, था, शं० 79856 प)07' 0ए) 800४5 ?? 

शिर्ण, 4 एाबटए2एकाएए पर 6 'एपॉफ्श प्रद्या॥86 
909'--?. 202, 
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निकोने माना है। 'उत्तररामचरित्रमे वरणित देवी सीताका पृथ्वी माताकी 
गोदमे समा जानेवाली बात यहा नहीं स्वीकार की गयी है। इस विधाल 
प्‌ृथ्वीको पुदगलकी स्थूल पर्याय मात्र माना गया है, उसमे मातृत्व अथवा 
देवीपनेकी कल्पना जैन वैज्ञानिकोने स्वीकार नहीं की। 


इस पुद्गलका सबसे छोटा अभ जिसका दूसरा भाग न हो सके परमाणु 
कहलाता है। यह परमाणु अत्यन्त सूक्ष्म होता हैं। जब स्निग्घता और 
रूक्षताके कारण दो या अधिक परमाणु मिलकर बँधते हे, तव प्‌ जीभूत 
परमाणुपिण्डको स्कन्ध' कहते हे। वेशेषिक दर्शन अपनी स्थूल दृष्टिसे 
सु्येके प्रकाशमें चलते फिरते धूलि आदिके कणोको परमाणु समझता 
है। ऐसे कथित तथा विभागरहित कहे जानेवाले वैशेषिकके परमाणुओके 
वैज्ञानिकोने विद्युत्‌ शक्तिकी सहायतासे अनेक विभाग करके अणुवीक्षण 
यत्रसे दर्शत किए हे। जैन दाशनिकोकी सूक्ष्मचिन्तना तो यह बताती 
हैं कि किसी भी यत्र आदिकी सहायतासे परमाणु हमारे नयनगोचर नही 
हो सकता। जो पदार्थ चक्षु-इच्द्रियके द्वारा गृहीत होते है, वें अनन्त पर- 
माणुओके पिण्डीभूत स्कत्थ है। वैज्ञानिक जिसे परमाणु कहेंगे, जेन दाश- 
तिक उसमे अनन्त सूक्ष्म परमाणुओका सद्भाव बताएँगे। इसका कारण 
यह है कि सम्पूर्ण विकृतिका नाश करनेवाले सर्व परमात्माकी दिव्य 
शानज्योतिसे प्रकाणित तत्त्वोका उन्हें वोध प्राप्त हुआ है। इसीलिए 
वैज्ञाविकोने जो पहिले लगभग सात दर्जनसे भी अधिक मूल तत्त्व 
(!907707/8 ) माने थे और अब जिनकी सख्या वहत कम हो गयी 
हैँ, उनके विषयमे जैनाचार्योने कहा है कि स्पर्श, रस, गन्ध और वर्णवाले 
अनेक तत्त्व नही है। एक पुद्गल तत्त्व है जिसने वडे-बडे दार्शनिको तथा 
वैज्ञानिकोको भूलभुलैयामे फेसा अनेक मूल तत्त्वके माननेको प्रेरित किया। 
१ “पृथ्वी-एहि वत्से पविन्नीकुर रसातलम। . रामः-ह प्रिये ! 
लोकान्तरं गता हिं। सीता-णेदु मं अत्तणो अंगेसु विलअ्न॑ अस्बा। ण सक्‍कस्हि 
ईदिसं जीअलोग्रपरिवत्त श्रणुभविदु ।”, , . . सप्तमांक पृ० १८६ १८७। 


दर जेनशासन 


वेशेषिकदर्शनकी नौ द्रव्यवाली' मान्यतापर विचार किया ,गाए, 
तो कहना होगा कि पृथ्वी, अप्‌, तेज, वायू नामक स्वतन्न तत्त्वोके स्थानपर 
एक पुदूयलको ही स्वीकार करनेसे कायें वन जाता है क्योकि उनमे स्पर्थादि 
पुद्गलके गृण पाये जाते है। दिक्‌ तत्त्व आकाशसे भिन्न नही, आदि। 
जीव तथा पुद्गलमे क्रियाशीलता पायी जाती हैं। इनको स्थानसे 
स्थानान्तररूप क्रियामे सामान्य रूपसे तथा उदासीन सहायक झूपमें धर्म 
द्रव्य (१॥ ९७७४7) 0६ ०४00) नामके माध्यमका अस्तित्व माना 
गया है । इसके विपरीत जीव और पुदूगलकी स्थितिमे साधारण सहायक 
माध्यमकों अधर्म द्रव्य (](९०प्रा॥ ०ए[! 06४६) कहा गया है। ये धर्म 
और अधर्म द्रव्य जेन दर्शनके विशिष्ट तत्त्व है। जगत्‌-प्रस्यात सत्कर्म- 
असत्कर्म, पुण्य-पाप अथवा सदाचार-हीनाचारकों सूचित करनेवाले धर्म- 
अधर्मसे ये दोनो द्रव्य पूर्णतया पृथक हैँ। ये गमन अथवा स्थिति का्यमे 
प्रेरणा नही करते, उदासीनतापूर्वक सहायता देते हे। मछलियोको जलमे 
विचरण करनेमे सरोवरका पानी सहायक है, बलपूर्षबक प्रेरणा नही करता। 
श्रान्तत पथिकोको अपनी छायामे विश्रामनिमित्त वृक्ष सहायता करते 
है, प्रेरणा नही। इसी प्रकार धर्म-अधम नामक द्रव्योका स्वभाव है और यही 
उनका काय॑ है । 
जीव आदिमे नवीनसे प्राचीन बननेरूप परिवर्ततका माध्यम काल 
(१7776) नामका द्रव्य स्वीकार किया गया हैं। सम्पूर्ण जीव, 
पुद्गल, धर्म, अधर्म, कालको अवकाश-स्थान देने ( ॥,02८9॥56 ) वाला 
आकाश द्रव्य (९०४7 ० 5]082८) माना गया है। धर्म, अधर्म, 
आकाश ये अखण्ड द्रव्य हे। जीव अनन्त है। पुदुगल द्वव्य अनन्ता- 
सन्त हँ। कालद्रव्य असख्यात अणुरूप है। कालको छोड 





'१ “पथिव्यपृतेजोवाय्वाकाशकालदिगात्ममनासि नवेव 
“तकसंग्रह सू, २ 

२ “गतिस्थित्युपग्रहो धर्माधमंयोरुपकारः।-त० सूत्र ५-१७। 

३. देखो, त० सूत्र (मोक्षश्ञास्त्र) अध्याय ५ सूत्र २२, १८, ६। 


विद्व-स्वरूप ६३ 


जीव, पुदुगल, धर्म, अधर्म, आकाश सत्तायुकत होकर बहुत प्रदेशवाले 
है, इसलिए, इन्हें अस्तिकाय कहते है। काल द्रव्यको अस्तिकाय नहीं 
कहा है, क्योकि वह परस्पर असम्बद्ध पृथक पृथक्‌ परमाणुरूप है। धर्म, 
अधर्म और आकाश तथा कालमे एक स्थानसे दूसरे स्थानमे गमनागमंन- 
रूप क्रियाका अभाव हैँ इसलिए इन्हें निष्किय कहा है ।! आकाशके जिस 
मर्यादित क्षेत्रमे जीवादि द्रव्य पाये जाते हैं, उसे 'लोकाकाश' कहते हूँ 
और शेप आकाशको अलोकाकाश' कहते हे। एक परमाणु द्वारा घेरे गये 
आकाशके अशको प्रदेश कहते है। इस दृष्टिसे नाप करनेपर धर्म, अधर्म 
तथा एक जीवमे असंख्यात प्रदेश बताये गये है। जीवका छोटे-से-छोटा 
शरीर लोकके असख्यातवें भाग विस्तारवाला रहता हैं। जैसे दीपककी 
ज्योत्ति छोटे-बडे क्षेत्रकों प्रकाशित करती है अर्थात्‌ जो ढेका हुआ दीपक 
एक घड़ेकी आलोकित करता है, वही दीपक आवरणके दूर होनेपर विशाल 
कमरेको भी प्रकाशयुक्त करता है। इसी प्रकार अपनी सकोच-विस्तार- 
शक्तिके कारण यह जीव चिउंटी-जैसे छोटे और गज-जैसे विशाल शरीर- 
को धारण कर उतना सकूचित और विस्तृत होता है। यह वात प्रत्यक्ष 
अनूभवमे भी आती है कि छोटे-बड़े शरीरमें पर्णहूपसे आत्माका सदभाव 
रहता हूं। अत यह दार्शनिक मान्यता कि-या तो जीवकों परमाणुके समान 
अत्यन्त अल्प-विस्तारवाला अथवा आकाशके समान महत्‌-परिमाण- 
वाला स्वीकार करना चाहिए, अनुभव और युवितिके प्रतिकूल है। उन लोगो- 
की ऐसी धारणा हैँ कि आत्माको यदि अणु और महत्‌-परिमाणवाला ने 
मानता गया तो वह अविनाशोपनेकी विशेषतासे रहित हो जाएगा। 

इस विचार-धाराकी आलोचना" करते हुए जैन दाक्षैनिकोने कहा 
हैँ कि अणू या महत्‌-परिमाणवाला पदार्थ हो नित्य हो, अविनाशी हो 
और मध्यम परिमाणवाले पदार्थ विनाशशील हो, ऐसा कोई परिमाण- 





१ वहीं सूत्र ४। 
२ श्रनंतवीये-प्रमेयरत्तमाला--पृ० १०७,८। 


६र्ढ जेनशासन 


कृत नित्यानित्यत्वका नियम नहीं पाया जाता। जब एकान्त नित्य अथवा 
अनित्य स्वरूप वस्तु ही नहीं है तव अनित्यताकी आपत्तिवश अनुभवमे 
आनेवाली आत्माकी मध्यमपरिमाणताको भूलाकर प्रतीति और अनुभव- 
विरुद्ध आत्माकों अणुपरिमाण था महत्‌परिमाणवाला मानना तक- 
सगत नही है। ऐसा कोई अविनाभाव सम्बन्ध नहीं है कि मध्यमपरि- 
माणवाला अनित्य हो और अन्यपरिमाणवाला नित्य। अत. तत्त्वार्थ- 
सूत्नकारने ठीक लिखा है कि-प्रदीपके! समान प्रदेशोके सकोच-विस्तार- 
के द्वारा जीव लोकाकाशके हीनाधिक प्रदेशोको व्याप्त करता है। 


जैन दाशनिकोके द्वारा ्रणित इस जगतमे जीव, पुदूगल, आकाश, 
काल नामक द्रव्योकी मान्यताके विषयमे अनेक दाशनिकोकी सहमति 
प्राप्त होती है। किन्तु धम और अधम नामक द्रव्योका सदभाव जैन- 
दर्शनकी विशिष्ट मान्यता हैँ और जिसे माने बिना दार्शनिक-चिन्तता 
परिपूर्ण नही कहीं जा सकती। गम्भीर विचार करनेपर विदित होगा 
कि जिस प्रकार अपने स्थानपर रहते हुए पदार्थमो नवीनता-प्राचीनता- 
रूपी चक्रका, कारण काल नामक द्रव्य माना है और सम्पूर्ण द्रव्योकी अव- 
स्थितिके लिए अवकाश्ञ देनेवाला आकाश द्रव्य स्वीकार किया है, उसी 
प्रकार क्षेत्रसे क्षेत्रान्तर जानेमे सहायक तथा स्थितिमे सहायक धर्म-अधर्म- 
नामक द्रव्योका अस्तित्व अगीकार करना तकसगत है। 


“ये जीवादि छह द्रव्य कभी कम होकर पाच नहीं होते और न बढकर 
सात होते हे। जिस प्रकार समुद्रमे लहरे उठा करती है, विलीन भी होती 
है, फिर भी जलकी अपार राशिवाला समुद्र विनष्ट नही होता; उसी प्रकार 
परिवतंतकी भँवरमे समस्त द्रव्य घूमते हुए भी अपने अपने 
अस्तित्वको नहीं छोडते। इस द्रव्यसमुदायमेसे अपने आत्मतत्त्वको प्राप्त 
करनेका ध्येय, प्रयत्न तथा साधना मुम्‌ क्षु मानवकी रहा करती हैं। विश्व- 


छचछफअबक 





१ “प्रदेशसंहारविसर्पाभ्यां प्रदीपवत्‌।/--त० सूत्र ॥१६। 
२ “नित्यावस्थितान्यरूपाणि/--त० सूत्र ५-४ । 


आत्म-जागरणके पथपर ६५ 


का वास्तविक रूप समझने और विचार करनेसे यह आत्मा भूमसे वचकर 
कल्याणकी ओर प्रगति करता है। 
इस विश्वके वास्तविक स्वरूपका विचार करते-करते आत्मा विष्य- 
भोगोसे विरक्त हो विलक्षण श्रकाशयूक्‍त दिव्य जीवनकी ओर झुकता 
है। देखिए, एक कवि कितने उद्वोधक शब्दोसे मानव-आक्ृतिधारी इस 
लोक और उसके द्रव्योका विचार करता हुआ आत्मोन्मृख होनेकी प्रेरणा 
ऋरता है- 
लोक श्रलोक श्रकाश भाहि थिर, निराधार जानो। 
पुरुष रूप कर कटी भये, पषद्द्रव्यय सो मानो॥ 
इसका कोई न करता, हरता अमिट अनादी है। 
जीव रु पुदगल नाच याभे, कर्म उपाधी है। 
पाप-पुन्य सो जीव जगत में, नित सुख दुख भरता। 
अपनी करनी आप भरे सिर औरन के धरता॥ 
मोह कमेंको नाश, भसेटकर सब जगकी शआरासा। 
निज पद्म थिर होय, लोकके सीस करो वासा॥ 
-कविवर मंगतराय-बारहभावता 





आत्म-जागरणके पथपर 


इस विश्वकी वास्तविकतासे सृुपरिचित मानव गम्भीर चिन्तनामे 
निमग्न हो सोचता है, जब मेरा आत्मा जड-पुदूंगल-आकाण आदिसे 
गुण-स्वभाव आदिकी अपेक्षा पूर्णतया पृथक है तब अपने स्वरूपकी उप- 
लब्धिनिमित्त क्यो न में समस्त सासारिक मोहजालका परित्याग कर 
परम निर्वाणके लिए प्रयत्न करूँ? भगवान महावीरके समक्ष भी ऐसा 
ही प्रश्न था, जब तारुण्य-श्रीसे उत्का शरीर अलकृत था और उनके पिता 
महाराज सिद्धार्थ उनसे विवाह-वन्धनकों स्वीकार कर राजकीय भोगोकी 
ओर उनकी चित्तवृत्तिको खीचनेके प्रयत्वमे तत्पर थे। भगवान्‌ महावीर 

भ्‌ 


६६ जैनशासन 


का आत्मा सर्वप्रकार समर्थ एवं परितुष्ट था इसलिए उसने मकडीकी 
तरह अपना जाल बुनकर और उसीमे फेस जीवन गमानेकी चेप्टा न की, 
किन्तु सम्पूर्ण विकारोपर विजय पा परिपूर्ण आत्मत्वकों पानेके लिए 
दुर्बंलताओके वर्धक सकीर्ण गृहवासको तिलाजलि दे दिग्रम्बरमुद्रा धारण 
कर आत्मसाधनानिमित्त अन्त बहि सत्य, अहिसा, ब्रह्मचर्य, अपरिग्रह, 
अचौर्यका प्रशस्त पथ स्वीकार किया; और अपनी सच्ची और सुदृढ़ 
साधनाके फलस्वरूप उन्होने कम-राशिको चूर्ण कर अनन्त-आनन्द, अनन्त- 
ज्ञान, अनन्त-शक्ति, अविनाशी जीवन आदि अनुपम विभूतियों 
का अधिपतित्व प्राप्त किया। लेकिन एकदम महावीर बननेके 
कठिन और लोकोत्तर मार्गपर चलनेकी क्षमता मोही और विषयोमे फंसे 
हुए वासनाओके दासोमे कहा है ? जो आत्मा कर्मशत्रुओका हस्तक बन 
अपने आत्मत्वको भूल महाकवि बनारसीदासजीके शब्दोमे--“ब्रह्मघाती 
मिथ्याती महापातकी” के नामसे पुकारा जाता है, वह भला कंसे आत्म- 
जागरणके उज्ज्वल पथपर एकदम चल सकता है 


रोगाक्ान्त नेत्र जिस प्रकार प्रकाशकों देख पीडाका अनुभव करते 
हुए आखोको मीच अधेका अनुकरण कराते हे, इसी प्रकार मोह-रोगसे 
पीडित अविवेकी प्राणी विषय-भोगकी लालसासे आकर्षित हो सम्यक- 
ज्ञानके प्रकाशपूर्ण जीवनके महत्त्वको भुला भोगी और विषयासक्तकी 
जिन्दगीको ही अपने जीवनका आदि तथा चरम लक्ष्य समझता है। 


सत-समागम, पवित्र ग्रथोका अनुशीलन और सुदेवसे आत्म- 
निर्मेलताके योग्य सुदिनके आनेपर किसी सौभाग्यश्ञालीकी मोहाधकार- 
निमग्न आत्मामे निर्मल ज्ञान-सूर्यके उदयकों सूचित करनेवाली विवेक- 
रश्मिया अपने पुण्य प्रकाशकों पहुँचा जीवनको आलोकित करने लगती 
है। उस समय वह आत्मा निर्वाणसुखके लिए लालायित हो अपना सर्वस्व 
माने जानेवाले धन-वेभव आदि परिकरको क्षण-भरमे छोडनेको उच्चत 
हो जाता है। ऐसा ही प्रकाश जैन-समाट्‌ चन्द्रगुप्त मौयंकों ब्रह्मषि श्रुत- 
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केवली भद्गवाहु मृनीद्धके सान्निध्यमे प्राप्त हुआ था। इसीलिए उनमे 
भुपने विशाल भारतके सामाज्यकों तृणवत्‌ छोड़कर आत्म-सत्तोष और 
ब्रह्मानन्दके लिए दिगम्बर अकिचन मुद्रा धारणकर श्रमणवेलगोला- 
की पुष्य वीथियोकों अपने पद-चिन्होंसे पवित्र किया था। 

जिस प्रकार लौकिक स्वाधीनताका सच्चा प्रेमी सवेस्वका भी परि- 
त्याग कर फासीके तस्तेको प्रेमसे प्रणाम करते हुए सहर्ष स्वीकार करता 
है, उसी प्रकार निर्वाणका सच्चा साधक और मुमुक्ष तिल-तुष मात्र भी 
परिग्रहसे पूर्णतया सम्बन्ध-विच्छेद कर राग-देष, मोह, क्रोध, मास, माया, 
लोभ आदि विक्ृतियोका पूर्णतया परित्याग कर शारीरिक आदि बाधाओं 
की ओर तनिक भी दृष्टिपात न कर उपेक्षा वृत्तिकों अपनाकर, आत्म- 
विश्वासको सुदृढ करते हुए सम्यक्‌-ज्ञानके उज्ज्वल प्रकाशमे अपने अचिस्त्य 
तेजोमय आत्म-स्वरूपकी उपलब्धिनिमित्त प्रगति करता है। 

आत्मशक्तिकी अपेक्षा प्रत्येक आत्मा यदि हृदयसे चाहे और प्रयत्त 
करे, तो वह अनन्त-भान्ति, अनन्त-शक्ति, अनन्त-ज्ञान आदिसे परिपूर्ण 
आत्मत्वको प्राप्त कर सकता है। किन्तु मोह और विषयोकी आसकिति 
आत्मोद्धारकी ओर इसका कदम नहीं बढ़ने देती। मोहके कारण, कोई- 
कोई आत्मा इतना अध और पगु वतन जाता है कि वह अपनेको ज्ञान- 
ज्योतिवाला आत्मा न मान जडतत्त्वसदृश समझता हैँ। यह जरीरमे आत्म- 
वृद्धि करके शरीरके हासमे आत्माका हास और उसके विकासमें आत्म 
विकासकी अज्ञ कल्पना किया करता है। प्रवुद्ध कवि दौलतरामजीने ऐसे 
वहिद्‌ ष्टि आत्म-विम्‌ख प्राणीका चित्रण करते हुए कहा हैँ कि यह मूर्ख 
प्राय सोचा करता है- 

“मं सुखी दुखी से रंक राव । भेरे गृह धन गोधन प्रभाव ॥ 

मेरे सुत तिय में सबल-दीन। बेरूप सुभग म्रख प्रवीन ॥ 

तन उपजत अपनी उपज जान। तन नसत श्रापको नाश मान ॥ 


रागादि प्रकट थे दृ.ल देन । तिनही को सेवत गिनत चैन ॥ 
शुभ ग्रशुभ बंधके फल मफार । रति भ्रति करे निजपद विसार ॥” 


“छहृढाला 


द््य जैनभासन 


इस प्रकार अपने स्वरूपको भूलनेवाला बहिरात्मा' 'मिथ्यादृष्टि' 
अथवा “अनात्मन्ञ' शब्दोसे पुकारा जाता है। अनात्मीय पदार्थोमे आत्म- 
बुद्धि धारण करनेकी इस दुष्टिको अविद्या कहते हे। श्रध्यात्मरामायणमें 
बताया ह- 


“देहोषहमिति या बृद्धिरविद्या सा प्रकीतिता। 
नाह देहश्चिदात्मेति बुद्धिविद्येति भण्यते॥* 


में शरीर हूँ इस प्रकार शरीरमे एकत्वबुद्धि अविद्या कही गयी है। 
किन्तु में घरीर नहीं हूँ, चेतन्यमय आत्मा हूँ यह बुद्धि विद्या है। 

ऐसा अविद्यावान्‌ , अज्ञानी, मोही प्राणी जितने भी प्रयल्त करता 
है, उतना ही "वह अपनी आत्माको बधनमे डालकर दु खकी वृद्धि करता 
हैं। यद्यपि बब्दोसे वह मुक्तिके प्रति ममता दिखाता हुआ कल्याणकी 
कामना करता है, किन्तु यथार्थमे उसकी प्रवृत्ति आत्मत्वके हासकी ओर 
हो जाती है। मुक्तिके दिव्य-मन्दिरमे प्रवेश पाकर शाइबतिक शान्ति- 
को प्राप्त करनेकी कामता करनेवालेकों साधनाके सच्चे मार्गमे लगना 
आवश्यक हैं। इसके लिए आत्माको पात्र बनानेकी आवश्यकता है। इस 
पात्रताका उदय उस विमल तत्त्वज्ञानीकों होता है, जो शरीर आदि 
अनात्मीग्र वस्तुओसे ज्ञान-आनन्दमय आत्माका अपनी श्रद्धासे विश्लेषण 
करनेवा सुनिश्चय करता है। इस प्रण्यनिश्चय अथवा श्रद्धाकी सम्यक्‌- 
दर्शन (08) 30॥८/) कहते है। स्व-परके विश्लेषण करनेकी इस 
शक्तिसे सम्पन्न जीवको अन्तरात्मा कहते है। उसकी वृत्ति कमलके समान 
रहा करती है। जिस प्रकार जलके वीचमे सदा विद्यमान रहनेवाला कमल 
जल-राशिसे वस्तुत अलिप्त रहता है, उसी प्रकार वह तत्त्वग़ भोग और 
विषयोके मध्यमे रहते हुए भी उनके प्रति आतरिक आसक्ति नहीं धारण 
करता। दूसरे शब्दोमें कमलके समान वह अलिप्त रहता है। 


जैन सस्कृतिमे जिनेद्र भगवान्‌के चरणोके नीचे कमलोकी रचनाका 
वर्णन पाया जाता है। कमलासनपर विराजमान जिनेन्द्र इस वातके प्रतीक 
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हूँ कि वे विपयभोग आदि भौतिक विभूतियोसे पूर्णतया अलिप्त है। इस 
प्रकार आत्म-शक्ति और उसके वैभवकी प्रगाढ श्रद्धासम्पन्न व्यक्तिका 
ज्ञान पारमाथिक अथवा सम्यकजान कहा गया है, और उसकी आत्म- 
कल्याण अथवा विमृक्तिके प्रति होनेवाली प्रवृत्तिकों जैन ऋषियोने सम्यक्‌- 
चारित्र बताया है। वौद्ध साहित्यमे इसे सम्बक-व्यायाम' कहा है। 

इन आत्म-श्रद्धा, आत्म-बोध तथा आत्म-अवृत्तिको जैन वाड्मयमे 
रत्लन्रयमार्ग कहा हैं। तत्त्वार्थमुत्रकार आचार्य उमस्वामीने अपने 
मोक्षगास्त्रके प्रथम सूत्रमे लिखा है- 

“सम्यगदशनज्ञानचारित्राणि सोक्षमार्गें:।” 

इस रलत्रयमार्गमे श्रद्धा, जान तथा आचरणका सुन्दर समन्वय 
विद्यमान है। इस समत्वयकारी मार्गकी उपेक्षा करनेके कारण हिल्हू- 
धर्ममें विभिन्न विचारधाराओकी उद्भूति हुई है। कोई श्रद्धासे प्रसूत 
भक्तिको ही ससारसतरणका सेतु समझता है, तो ज्ञान-दृष्टिधारी ऋते 
जञानान्न मुक्ति -जानके विना मुक्ति नहीं हो सकती-कहता है। 
अर्थात्‌ ज्ञानको ही सव कुछ कहता है। इसने ही ज्ञान-योग नामकी विचार- 
घाराको जन्म दिया। इसका अतिरेक इतना अधिक हो गया, कि ज्ञान- 
योगकी ओटमे सपूर्ण अनथों और पाप-अवृत्तियोका पोषण करते हुए भी 
पुण्यचरित्र साथुओके सिरपर सवार होनेका स्वप्न देखता है। कोई कोई 
ज्ञानकी दुर्वलताको हृदयगम करते हुए क्रियाकाडको ही जीवनकी सर्वेस्व 
निधि बताते हे। तुलनात्मक समीक्षा करनेपर साधनाका मार्ग उपयुक्त 
अतिरेकवादकी उलझनसे दूर तीनोके समन्वयमे प्राप्त होता है। एक 
ऋषिन लिखा है-कर्मशून्यका ज्ञान प्राणहीन है, अविवेकियोकी क्रिया 
निसार है, श्रद्धाविहीन वृद्धि और प्रवृत्ति सच्ची सफलता प्राप्त नही करा 
सकती । अधे, लगड़े और आलसी-जैसी बात है- 

“झ्रध पु भ्रद आलसी जुदे जरे दव लोय।” 

साधनका सच्चा भाग वहीं होगा, जहां उपर्युक्त तीनो वातोका 

पारस्परिक मंत्रीपूणं सदृभाव पाया जाय। उस दिन भहावीरजयतीके 


७० जैनशासन 


जैन महोत्सवके अध्यक्षके नाते नागपुर हाईको्टके जस्टिस डा० सर 
भवानीज्ञकर नियोगीने उपर्युक्त रत्तत्रयरूप साधनाके मार्गका सुन्दर 
शब्दोमें वर्णण करते हुए कहा था-7]९ प्रात 0॥687,॥680 
भारत गद्राते ]९808 $0 ॥00'8007'--श्रद्धाका प्रतीक हृदय, 
ज्ञानका आधार मस्तिष्क तथा आचरणका निदर्शक हस्तके ऐक्यसे मुक्ति 
प्राप्त होती है। शान्तिसि विचार करनेपर समीक्षककों स्वीकार करना 
होगा, कि आत्मशक्तिकी विशुद्ध श्रद्धा, पुष्ट ज्ञान और तदनुरूप प्रवृत्ति 
करनेपर ही साधक साध्यको प्राप्त कर सकेगा। 


दुनियामें सब प्रकारकी वस्तुएँ या विभूतिया सरलतासे उपलब्ध 
हो सकती है, कितु आत्मोद्धारकी विद्याकों पाना अत्यन्त दुर्लभ है। किसी 
विरले भाग्यशालीकों उस चितामणिरत्नतुल्य परिशुद्ध दृष्टिकी उप- 
लब्धि होती है। अपने पारसपुराणमे कविवर भूधरदासजी भगवान्‌ 
पादवनाथके पूर्व भवोका वर्णन करते समय वजुदत चक्रवर्तीकी भावनाका 
चित्रण करते हुए कहते हे- 


“घन कन कचन राजसुख, सबहि सुलभ कर जान। 
दुलेंभ है ससार में, एक जथारथ ज्ञान ॥” 


इस प्रकारकी दिव्यज्योति अथवा वैज्ञानिक दृष्टि समन्वित साध ककी 
जीवनलीला मोही, बहिदृ ष्टि, मिथ्यात्वी कहे जानेवाले प्राणीसे जुदी 
होती हैं। वह साधक रागी, हेषी, मोही व्यक्तिको भगवान्‌ मानकर अभि- 
वंदना करनेको उद्यत नहीं होता। कारण वह ऐसे कार्यकों देवता- 
सम्बन्धी मूढता समझता है। वह भोगी, धन-दौलत आदि सामग्री धारण 
करनेवाले तथा हिसा आदिकी ओर प्रवृत्ति करनेवाले ससार-सागरमे 
ड्बते हुए व्यक्तिको गुरु नहीं मानता, क्योकि, वह भलीभाति समझता 
है कि वे तो जन्म जल उपल नाव' के समान ससार-सिधुमे डुबानेवाले 
कगूरु हे। वह समीक्षक नदी, तालाव आदिमे स्तान करनेको कोई आध्या- 
त्मिक महत्त्व न दे, उसे लोक-मूढता मानता है। वह ज्ञान, कूल, जाति, 
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बल, वेभव, सन्मान, शरीर, तपस्या आदिके कारण अभिमान नही करता , 
वग्योकि उसकी तत्व-ज्ञान ज्योतिमे सब आत्माएँ समान प्रतिभासित होती है । 

वह गुणवान्‌का असाधारण आदर करता है। तात्त्विक दृष्टिसम्पन्न 
चाण्डाल तो क्या, पु तकका वह देवतासे अधिक सम्मान करता हैं; 
वयोकि शरीर अथवा बाह्य वेभवके मध्यमे विद्यमान जीवपर अपने तत्त्व- 
ज्ञानकी ऐक्स-रे नामक किरणोकों डालकर वह सम्यक्‌-वोधरूपी गुणको 
जानता है और बाहय सौदर्य या वैभवके द्वारा विमुग्ध नही बनता । अपनी 
पवित्र श्रद्धाकी रक्षाके लिए भय, प्रेम, लालच अथवा आजायुक्‍त हो स्वप्न 
में भी रागी-हेषी देव, हिसादिके पोषक शस्त्ररूप शास्त्रों तथा पापमय 
प्रवृत्ति करनेवाले पाखडी तपस्वियोको प्रणाम, अनुनय विनय आदि नहीं 
करता। सर्वेत्र, वीतराग, हितोपदेशी प्रभुकी वाणीमे उसे अटल श्रद्धा 
रहती है। ससारके भोगोको कर्मोके अधीन, नश्वर, दु खमिश्रित और 
पापका बीज जान वहू उत्तकी आकाक्षा नहीं करता। आत्मत्वकी उप- 
लब्धिको देवेन्द्र या चक्रवर्ती आदिके वेभवसे अधिक मूल्यकी आकता 


हैँ। बह शरीरके सौदर्यपर मुग्ध नही होता, कारण कविवर दौलतरामजी- 
की भाषामे शरीरको- 


“पल रुधिर राध्मल थैली। कीकस बसादि ते सेली।” 
समझता है। और, जानता हूँ कि यह यथार्थमे कैसी हैं- 

“मत कीज्यों जो यारी, घिनगेह देह जड़ जासके, 

सात-तात रज-बीरज सों यहू, उपजी सल-फुलवारी। 

अस्थि, माल, पल, नत्ता-जालकी, लाल-लाल जल व्यारी ॥ मत० 0 

कम-कुरंग थली-पुतलो यह, मृत्र-पुरोष भंडारी। 

चसं-सढ़ी. रिपुकर्म-घड़ी, धन-धर्म चुरावन हारी॥ सतत०॥ 

जे जे पावन वस्तु जगतमें, ते इन सर्ब बिगारी। 

स्वेइ, सेद, कफ क्लेदमथी बहु मद गद व्याल पिठारी॥ पत०॥॥ 

जा संयोग रोग भव तौलों, जा वियोग शिवकारी। 

बुध तासों न ससत्व करें-यह मूढ़-सतिन को प्यारी ॥ मत०॥॥ 


७८ जैनशासन 


'कारण दीन-हीन वनता है। उसकी अवस्था बनारसीदासजीके शब्दोमे 
बबरुले पत्तेजेसी हो जाती है- 
“फिरे डांवाडोल सी, करमकी कलोलनिमें, 
है रही अवस्था बवरूले जेसे पातकी।” 

प्रकृतिभक्त कवि वर्ड सवर्थकी निम्न पक्तिया इस असग्रमे उद्वोधक 

प्रतीत होती हे- 
गुफा ७ फ़ण्पेत 78 $00 शापरली क्ाति पड; 88 छाएं 

8000, >ंग्राह._ शावे 59०7व8, ज९ 498ए ए४:९ 
07 90शएछ8. 78 ए6 86९ 77 सरेक्वाप्रा'८2. दीक्षा; 5 
0ए5; 6 ॥8ए० शएशा 07 ॥6808 8ए8ए, 8 $0त0 
09007 ? 

अर्थात्‌-हम सासारिकतामे आकंग्ठ मग्न हे। व्यापार आदिके लेन- 
देनके हेतु हम प्रात शीघ्‌ ही उठते हे और रात्रिमे देरसे सोते हे। इस 
प्रकार हम अपनी शक्तिको नष्ट कर रहे है। हमे प्रकृति के लिए कुछ 
भी चिन्ता नहीं है, यद्यपि वह हमारी स्वयकी वस्तु है। हमने हृदयको 
कही दूसरी जगह फँसा रखा है। वास्तवमे यह मलित वरदान बन गया है 
' कैसी विचित्र बात है कि यह आत्मा अनन्त अनात्मपदार्थोकी ओर 
चक्कर मारने अथवा दौडधूप करनेके वैभाविक कार्यकों स्वाभाविक 
मानता है और साधनाके सच्चे मार्गरूप अपने स्वरूपकी उपलब्धिको भार 
रूप अनुभव करता है। स्वामी कुन्दकुन्द महाराज वताते हे- 


“सदपरिचिदाणभदा सव्वस्सवि कामभोगबंधकहा। 
एयत्तस्सवलंभो णवरि ण सुलभों विहृत्तस्स ॥४॥ - 


-समयसार 

काम और भोग सम्बन्धी कथा इस जीवने अनन्त बार सुती, उसका 
अनन्त बार परिचय पाया और अनन्त बार अनुभव भी किया। यह जीव, 
अमतचद्राचायंके शब्दोमे 'महता मोहग्रहेण गोरिव वाह्यमानस्य बलवान 
मोहरूपी पिशाचसे बैलके सदृश् जोता गया है । इसलिए काम-भोग सम्बन्धी 
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कथा सुलभ मालूम पडती है, किस्तु कमेपुझ्जसे विभकत अपने आत्मा 
का एकपना त तो कभी सुना, न परिचयमे आया और ने अनुभवमे आया, 
इसलिए यह अपना होते हुए भी कठित मालूम पड़ता है। 

कर्म-भार हलका होने पर, वीतराग वाणीका परिशीलन करने पर 
और सत्तजनोके समागमसे साधकको वह विमल दृष्टि प्राप्त होती है, 
जिसके सदभावमें नारकी जीव भी अनन्त दु खोके बीचमे रहते हुए बिल- 
क्षण आत्मीक श्ान्तिके कारण अपनेकों ढ्वतार्थ-सा मानता है और 
जिसके अभावमे अवर्णतीय लौकिक सुखोके सिधुमे निमग्त रहते हुए भी 
देवेद्न अथवा चक्रवर्ती भी वास्तविक शाति-लाभसे वचित रहते है। 
पंचाध्यायीकार कितने वलके साथ यह बताते हे- 


“जक्रवकधरादीनां केवल पुण्यशालिनाम्‌ । 
तृष्णाबीजं रतिस्तेषा सुल्लावाष्ति. कृतस्तनी ॥” 


ऐसे साधककी मनोवृत्तिके विषयमे अध्यात्म साधनाके पथमे प्रवृत्त 
साधकवर बनारसोदासजी अपने नाटक समयसारमें लिखते है- 
जैसे निसि बासर कमल रहे पंक ही में, 
पंकज कहावे पे ने बाके ढिंग पंक हुँ। 
जैसे मंत्रवादी विदंधर सौं गहावे गात, 
मत्रकी संगति वाके बिता विषडंक हुेँ॥ 
जसे जीभ गह चिकनाई रहे रूखे अंग, 
पानीमें कन्क जेसे कायसों अ्रटंक है। 
तेसे ज्ञानबंत नावा भाति करतृति ठाने, 
किरिया ते भिन्न साने याते तिकलंक हैं॥ 
योगविद्याकी अनुभूति करनेवाले योगिराज पृज्यपाद आत्मवोधको 
भव-व्याधियोको उन्मूलन करनेमे समर्थ औषध वतलाते है- 
“मूल संसारदुःखस्य देह एवात्मघीस्ततः 
त्यकत्वेनां प्रविद्येदन्‍्तर्वाहिरव्याप तेच्द्रियः ॥ १५ ॥! 








१ समाधिक्षतक। 
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ससारपरिभुमणका कारण पृज्यपाद स्वामीकी दृष्टिमे शरीरमें 
आत्माकी भावना करना है। विदेहत्व-निर्वाषका बीज आत्मामें 
आत्म-भावना हैं- 
“देहान्तरगतेरबीज॑ वेहे४स्मिन्नात्मभावना । 
बीज॑ विदेहनिष्पत्तेग,. भात्मन्येवात्मभावना' ॥ ७४ 


इस आत्म-दृष्टिके वेभवसे सपन्‍न साधकके पास किसी प्रकारकी 
भीति नहीं रहती। उसकी दृष्टि सदा अमर जीवन और अविनाशी 
आननन्‍दकी ओर लगी रहती है। उसकी श्रद्धामे तो महर्षि क्न्दकन्दके 
शब्दोमे यह बात टकोत्कीर्णसी हो जाती है कि-मेरा आत्मा एक है, ज्ञान- 
दर्शन-समन्वित है, बाकी सब बाह्य पदार्थ हैं-वे सव सयोगलक्षणवाले 
है, आत्माके स्वरूप नहीं हें-- 


“एगो में सत्सदों आदा, णाणद्सगलक्खगों। 
सेसा मे बाहिरा भावा, सब्बे सनोग-लक्खणा ॥” -भावपाहुड 


जब ऐसे उज्ज्वल विचार आत्मामे स्थाव बना लेते है, तब 

मृत्युसे भेंट करानेवाली भुसीबत भी उस ज्ञानज्योतिर्मय आत्माको 
सतप्त नही करती। उसका यह अखण्ड विश्वास रहता है, कि मेरा आत्मा 
जन्म, जरा, मृत्यु आदिकी आपदाओसे परे है। इनका खेल 
शरीर अथवा जड पदार्थों तक ही सीमित है। आत्मसाधक पृज्यपाद- 
स्वामी तो अतरात्माके लिए प्रवोधपूर्ण यह सामग्री देते है- 

"न मे मृत्यु: कुतो भोतिन में व्याधिः कृतो व्यथा। 

ताह बालो न वृद्धोडह न युवेतानि पुदूगले॥ -दइष्टोपदेश २६ 
जब मेरी मृत्यु नही है, तव भय किस बातका ? जब मेरा आत्मा रोग्मुक्त 
हैँ तब व्यथा कैसी ? भरे, न तो में बालक हूँ, न वृद्ध हुँ और न तरुण ही 
ह-यह सब पुद्गलका खेल है। इस प्रसगमे श्रमृतचखसुरिके ये शब्द 
बडे मामिक तथा उद्बोधक हे- 





१ सम्राधिशतक। 
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/जिन मुमुक्षुमोका अन्त करण ससार, शरीर तथा भोगोसे निस्पृह 
है उन्हें यह सिद्धान्त निश्चित करना चाहिये कि मे” सवंदा शुद्ध, चैतन्य- 
मय, अखण्ड, उत्कृष्ट ज्ञान-ज्योति-स्वरूप हें। जो रागादिरूप भिन्नलक्षण- 
वाल भाव पाये जाते है, उन रूप मे नही हूँ, कारण वे सभी भेरेसे भिन्न 


द्रव्य रूप है। 


ऐसे मुमृक्षुकी चित्तवृत्तिपरर बनारसोदासजी इस प्रकार प्रकाश 
डालते हे - 


“जिम्हके सुमति जागी, भोगसो भए विरागि, परसगत्यागि जे पुरुष त्रिभुवनमें 
रागादिक भावनिसों जिन्हकी रहन न्यारो, कबहें सगन हे न रहे धाम धनमें। 
जे सदेव श्रापके बिचारे सरवांग शुद्ध जिन्हके विकलता न व्यापे कछ सनमे । 
तेई मोक्षमारगके साधक कहावें जीव,भाजे रहो मन्दिर भावे रहो वनसें ॥” 


इस आत्म-विद्यामे यह अलौकिकता है कि-यह विषत्तिको दुर्देवकी 
पा मानती हे कि यह आत्मा पूर्ववद्ध कमेका ,कर्जा विपत्तिके वहाने चुका- 
कर ऋणमुक्‍्त हो जाता है। 
मर्यादापुरुषोत्तम महाराज रामचन्द्र प्रभातमे साकेत-सामाज्यके 
अधिपति वननेका स्वप्न देख रहे थे, कि दुर्देवने कैकेयीकी वाणीके रुपमे 
अन्तराय आ पटका और रामको वनकी ओर जाना पडा। इस भीषण 
परिवर्ततकी देख आत्मज्ञ राम सत्यथसे विचलित नही होते। चित्तमे 
प्रसादको स्थान देते हुए वे अपने इष्टजनोकों कितने मधुर शब्दोमे अपने 
वनवासके वारेमे सुनाते हे- 
“राज्ञा में दण्डकारण्पे राज्य दत्त शभेदखिलम (* 
कर जज सर हल अजब उलट कल: तअिकििल मय शशि 
१ “सिद्धान्तोष्यमुदात्तचित्तचरितमोक्षाथित्रि: सेब्यताम। 
शुद्ध चिल्मयमेकमेव परम ज्योतिः सदेवास्यहम्‌॥ 
एते ये तु समुल्लसस्ति विविधा भावाः पथगलक्षणा:। 
तेडहं नास्मि यतोष्त्र ते मम परद्रव्यं समग्रा अपि॥” 


छ्प जैनशासन 


महाराज दशरथने मुझे सम्पूर्ण दण्डक-वनका राज्य दिया है। इस 
मोही मानवकी सम्यकज्ञानके प्रभावसे कसी विलक्षण वीतरागतापूर्ण 
पवित्र मनोवृत्ति हो जाती हैं! 
नरकमे शारीरिक दृष्टिसे वह अवर्णनीय यातनाओको भोगता है, 
यह कौन न कहेगा ? किन्तु प्रवुद्ध कवि दौलतरामजी अपने एक पदमे 
कहते हेँ- 
“बाहर नारक कृत दुख भोगत, अन्तर समरस गठागटी। 
रमत अनेक सुरनि सेंग पे तिस, परनतिसे मित हठाहदो 
इस आत्मसाधनाका प्राण निर्भीकता हैं। जिसे इस लोक, परलोक, 
मरण आदिकी चिन्ता सताती है, वह साधनाके मार्गमे नही चल सकता। 
इसीलिए महंपियोंने प्रत्येक प्रकारके भयसे साधकको विमुक्त बताया हैं। 
गीताके गब्दोमे तो ऐसे आत्म-दर्शीके हृदयमे यह दृढ़ विश्वास जमा 
रहता है- 
“लैन छिन्दन्ति शस्त्राणि नैत॑ दहति पावकः। 
न चेन बलेदयन्त्यापः न शोषयति मारतः॥ २॥२३। 
इस आत्माको गस्त्र छेद नहीं सकते, अग्नि इसे जला नहीं सकती, 
जल गीला नही करता और न पवन ही इसे सुखाता है। 


आत्म-गक्ति अथवा आत्माके गृूणोके विषयमे यथार्थ विश्वास 
(सम्यक्दर्गन) और सत्यज्ञानके समान सम्यक्चारित्रकी भी अनिवार्य 
आवश्यकता है। साधनाकी भूमिकारूप विद्वद्ध श्रद्धाकी आवश्यकता है। 
यथार्थवोध भी निर्वाणके लिए महत्त्वपूर्ण है। इसी प्रकार साधनाके लिए 
शील, सदाचार, संयम आदिका जीवन भी अपना असाधारण महत्त्व 
रखता है। विशुद्ध आचरणकी ओर प्रवृत्ति हुए बिना आत्मशक्ति और 
विभतिकी चर्चा काल्पनिक लड्ड उड़ाने जैसी बात है। मन-मोदकसे 
[[ख टूर न होगी। सम्यक्चारित्रके द्वारा जीवनमे लगी हुई अनादि-कालीन 
कालिमाको निकालकर उसे निर्मल बनाना होगा। आजका भोग-प्रधान 
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यूग ज्ञानके गीत सूनकर आनन्दविभोर हो झूमने-सा लगता है, किन्तु 
बिना पुण्याचरणके यथार्थ आनन्दका निर््वर नहीं बहता। आनन्दरुपी 
स्‌वाससे यकत कमलपुष्पके नीचे कण्टकोका जाल है। उनसे डरजेवाले 
को पकजकी प्राप्ति और उसके सौरभका लाभ कैसे हो सकता है ” अनन्त- 
कालसे लगी हुईं दुर्वासता और विक्ृृतिको दूर करना सम्यकचारित्रका 
सहयोग पाये बिना असम्भव है। अत आगे साधनाके विशिष्ट 
अगभूत आचारके विषयमे विचार करना आवश्यक प्रतीत होता है। 





संयम बिन घडिय म इक्क जाहु 


भारतीय साहित्यका एक बोधपूर्ण रूपक है जिसे रूसके नामा- 
कित विद्वान टाल्स्टायने भी अपनाया है। एक पथिक किसी ऊँचे वृक्षकी 
शाखापर टेंगा हुआ हैं, उस शाखाकों धवल और कृष्ण वर्णवाले 
दो चूहे काट रहे हे। नीचे जडको मस्त हाथी अपनी सूंडमे फंसा उखाड़ने 
की तैयारीमे हैं। पथिकके नीचे एक अगाथ जलसे पूर्ण तथा सर्प-मगर 
आदि भयकर जत्तुओंसे व्याप्त जलाशय है। पथिकके मूखके समीप एक 
मधु-मक्खियोका छत्ता हैं जिससे यदा-कदा एकाध मधु-बिन्दर टपक कर 
पृथ्रिकको क्षणिक आननन्‍्दका भाव कराती ह। इस मधुर-रससे सुग्ध हो 
पथिक न तो यह सोचता है कि चूहोके द्वारा शौखाके कटनेपर मेरा क्या 
हाल होगा ” वह यह भी नहीं सोचता कि गिरनेपर उस जलाशयमे वह 
भयकर जन्तुओका ग्रास बच जायगा। उसके विषयान्ध हृदयमे यह भी 
विचार पैदा नहीं होता, कि यदि हाथीने जोरका झटका दे वक्षकों गिरा 
दिया तो वह किस तरह सुरक्षित रहेगा? अनेक विपत्तियोके होते हुए 
भी मधूकी एक विन्दुके रस-पानकी लोलुपतावश वह सब बातोको भूला 
हुआ है। कोई विमानवासी दिव्यात्मा उस पथिकके सकटपूर्ण भविष्यके 
कारण अनुकम्पायुक्त हो उसे समझाता है और अपने साथ निरापद 


८० जेनशांसन 


स्थानको ले जानेकी सच्ची तत्परता प्रदर्शित करता है। किन्तु, यह उनकी 
बातपर तनिक भी ध्यान नही देता और इतना ही कहता हैं कि मुझे कुछ 
थोडा-सा मधु-रस और ले लेने दो! फिर में आपके साथ 
चल गा। परन्तु उस विषयान्ध पथिकको वह अवसर ही नहीं मिल पाता 
कि वह विमानमे बैठ जाएं, कारण इस वीचमे शाखाके कटनेसे और 
व॒क्षेक उखडइ़नेसे उसका पतन हो जाता हैं। वह अवर्णनीय यातनाओके 
साथ मौतका ग्रास बनता है। 

इस रूपकमे ससारी प्राणीका सजीव चित्र अकित किया गया हैं। 
पथिक और कोई नही, ससारी जीव हैं, जिसकी जीवन-शाखाकी शुक्ल 
और कृष्ण पक्ष रूपी चूहे, क्षण-क्षणमे क्षीण कर रहे है। हाथी मृत्युका 
प्रतीक है और भयकर जत्तु-पूर्ण सरोवर नरकादिका निदर्शक हैं। मधु- 
विन्दु सासारिक क्षणिक सुखकी सूचिका हैं। विमातवासी पविन्रात्मा सत्पु- 
रुपोका प्रतिनिधित्व करता है । उनके द्वारा पुत पुन कल्याणका मार्ग-विषय- 
लोलुपताका त्याग वताया जाता है । किन्तु, यह विषयान्ध तनिक भी नहीं 
सुनता। 

वास्तवमे जगत्‌का प्राणी मधु-विदु तुल्य अत्यन्त अल्प सुखाभाससे 
अपने आत्माकी अनन्त लालसाको परितृप्त करना चाहता है, किन्तु आगा 
की तृप्ति होनेके प्‌ वें ही इसकी जीवन-लीला समाप्त हो जाती है। महा- 
कवि भूधरदास मोही जीवकी दीनतापूर्ण अवस्थाका कितना सजीव चित्रण 
करते हँ- 

“चाहत हो धन लाभ किसी विध, तो सब काज सरे जियरा जी। 

गेह चिनाय करों गहना कछ, व्याह सुता-सुत बांटियें भाजी॥ 

चिन्तत यो दिन जाहि चले, जम श्रान श्रचानक देत दगा जी। 

खेलत खेल खिलारि गए, रहि जाय रुपी सतरंजकी बाजी॥* 

इस मोही जीवकी विचित्र अवस्था है। बाह्य पदार्थोके सग्रह, उप- 
योग, उपभोगके द्वारा अपने मनोदेवता तथा इन्द्रियोंको परितृप्त करनें- 
का निरन्तर प्रयत्त करते हुए भी इसे कुछ साता नहीं मिलती। 


संयम विन घडिय मे इक्क जाहु प्र 


कंदाचित, तीन्र पृण्योदयसे अनुकूल सामग्री और सन्तोष-प्रद वातावरण 
'मिला, तो लालसाओकी वृद्धि उसे बुरी तरह वेचेन बनाती है और उस 
अन्तर्ज्वालासे यह आत्मा वेभव, विभूतिके द्वारा प्रदत्त विचित्र यातना 
भोगा करता है। 

एक बड़े धनीको लक्ष्य करते हुए हजरत अकबर कहते हे- 


“सेठ जोको फिक्र थी एक एकके दस कीजिए। 
मौत आरा पहुँची कि हजरत जान वापिस कीजिए ॥” 


एक और उद् भाषाका कवि प्राण-पूर्ण वाणीमे ससारकी असलियत- 
को चित्रित करते हुए कहता है- 
“किसीका कंदा नगीने पे नाम होता हैं। 
किसीकी जिदगीका लक्नएज्ञ जाम होता है ॥ 
श्रजब मुकास है यह दुनिया कि जिसमें शामोशहर- 
किसीका कूच-किसीका मुकाम होता हैँ॥” 
जब विषय-भोग और जगत्‌की यह स्थिति है, कि उसके सुखोमे 
स्थायित्व नही है-वास्तविकता नहीं है और वह विपत्तियोका 
भण्डार है, तव सत्युरुष और कल्याण-साधक उन सुखोके प्रति अनासक्त 
हो आत्मीक ज्योतिके प्रकाशमें अपने जीवन नौकाको ले जाते है, जिसमे 
किसी प्रकारका खतरा नहीं है। इस प्राणीमे यदि मनोबलकी कमी हुई 
तो विषयवासना इसे अपना दास वना पद-दलित करनेमे नहीं चूकती। 
इस मनको दास बनाना कठिन कार्य है। और यदि मन वच्मे हो गया 
तो इन्द्रिया, वासनाएँ उस विजेताके आगे आत्मसमपंण करती हो है. 
यही कारण है कि सृभाषितकारकों यह कहना पडा- 
“मन एवं भनुष्याणां कारण बन्धमोक्षयों:।” 
मनो-जयके लिए आत्माकों बहुत बलिष्ठ होना चाहिए। ससारकी 
चमक दमक और भमोहक सामग्रीको पा जो आपेके वाहर हो जाता है, 


वह आत्म-विकासके क्षेत्रमे असफल होता हैं। मवो-जयकी कंठिनताकों 
६ 


घर जैनशासन 


विवोह्पर्ण भाषामे एक स्वर्गीय जैन विद्वान इस प्रकार समझाते थें- 
“चालीस सेरका एक मन होता है इसे तो वच्चा-वच्चा भी जानता है।” इसी 

प्रकार चालीस सेर नहीं भेर ( 7४2७/ ) से अधिक आत्मीक शक्ति 
रखनेपर मनको जीतनेको समर्थ हो सकता है।' 


सावक आत्मदर्णनके द्वारा भौतिक पदार्थोकी निज स्वरुपसे भिन्नता- 
को समझते हुए और इसी तत्त्वकों हृदयगम करते हुए अपनी आत्माको 
राग, ठेप, मोह, क्रोब -मान-माया-लोभ आदि कलकोसे निर्मेल करनेके 
लिए जो प्रयत्त प्रारम्भ करता है, ययार्थमे वही सदचार है, वही सयम 
और उसे ही म्म्यकचारित्र कहते हैं। इसके विना मुक्ति-मार्गके लिए 
क्षु पृर्णतत्रा पगु हैँ। स्वामी समन्तभद्र कहते 

मोहरूपी अन्धकारके दूर होनेपर दर्शन-गक्तिको प्राप्त करनेवाला 
तत्त्वनानी सत्युरुप राग, द्वेष दूर करनेके लिए चारित्रको धारण करता 
। राम-ठ्वेषके दूर होनेसे हिसादिक पाप भी जअनायास छुट जाते है।” 
यह भी लिखते है कि-हिसा, झूठ, चोरी, कुगील और परियग्रह रूप 
पापके कारणोसे जीवका विमुख होना चारित्र है।* आचार्य अमृतचछ 
सम्पर्ण पापोंके परित्यागको चारित्र कहते है और वताते हैँ कि कपायविमुक्त, 
उदासीन, पवित्र आत्मपरिणतिस्वरूप चारित्र है। हिसा आदिका पूर्णतया 
परित्याग करनेमे असमर्थ प्राथमिक साधकके लिए उनका आंबिक 
परित्याग जावध्यक हैं। पुरुषार्थस्रिद्धयुपायमे अमृतचस्द स्वामी 
कहने हे- झूठ, चोरी आदिमें आत्माकी निर्मल मनोवृत्तिके 


| (शा ज्व? 


9५ /3॥# 





१ रतलकरण्डआवकाचार ४७। 
२ “चरित्र” भवति यतः समस्ततावद्ययोगपरिहरणातू। 
सकलकपायविमुक्त विशदमुदासीनमात्मरूष॑ ततू॥ ३९६॥* 
३ अआआत्मपरिणामहिसनहेतृत्वातु, सर्वमेव हिसेतत। 
अनृतवचनादि केवलमुदाहत॑ शिप्यवोधाय ॥ ४२ ॥” 
“-पुरुषार्थसिद्धचुपाय । 


सयम बिन घडिय म इक्क जाहु रन 


हननकी अपेक्षा समानता होनेसे सब पाप हिसात्मक ही है। स्पष्टतया 
समझानेके लिए झूठ, चोरी आदिके भेद वर्णित किये गये हे। इस दृष्टिसे 
समष्टिकी भाषामें हिसा ही पाप है और अहिसा ही चारित्र तथा साधना- 
का मार्ग है। 


आध्यात्मिक भाषामें रागादिक विकारोकी उत्पत्तिको हिंसा और 
उनके अप्रादुर्भावकों अहिसा कहा है। व्यावहारिक भाषामे मनसा-वाचा- 
कमंणा सकल्पपूर्वक ([72707%9) त्रस जीवोका (१(007॥6 
0०'६४४६४) न तो स्वयं घात करता है, न अन्यके द्वारा घात कराता 
है एवं प्राणिघातको देख न आन्तरिक प्रशसा द्वारा अनुमोदना ही करता 
है यह गृहस्थकी स्थल अहिसा है। प्राथमिक साधक इस अहिसा-अगुब्त- 
के रक्षार्थ मद्य, मास भर मध्‌ का परित्याग करता है। इसीलिए वह शिकार 
भी नहीं खेलता और न किसी देवी-देवताके आगे पश् आदिका बलिदान 
ही करता है। कितनी निर्देयताकी बात है यह, कि अपने मनोविनोद अथवा 
पेट भरनेके लिए भयकी साकारमूति, आश्रय-विहीत, केवल शरीररूपी 
सम्पत्तिको धारण करनेवाली हरिणी तकको शिकारी लोग अपने हिसा- 
के रसमें मारते हुए जरा भी नहीं सकूचाते और न यह सोचते कि ऐसे 
दीन प्राणीके प्राणहरण करनेसे हमारा आत्मा कितना कलकित होता 
जा रहा है। आचार्य गुणभद्रन आत्मानुशासनमे लिखा है- 


“भोतमूर्तिः गतब्नाणा निर्दोषा देहवित्तिका। 
दन्तलग्नत॒णा ध्नस्ति मृगीरन्थेषु का कथा॥ २६ ॥ 
जूवा (धूत) अनुचित तृष्णा तथा अनेक विकारोका पितामह 

होनेके कारण साधकके लिए सतकंतापूर्वक ग्राम्य अथवा भद्गरूपमे पूर्ण- 
तया त्याज्य है। पापोके विकासकी नस-ताडी जाननेवालोका तो यह 
अध्ययन है कि यह सम्पूर्ण पापोका द्वार खोल देता है। श्रमृतचन्द्र स्वामी 
इसे सम्पूर्ण अनर्थोमे प्रथम, पवित्रताका विनाशक, मायाका मन्दिर, चोरी 
और बेइमानीका अड्डा वताते है। 


यों जैनगासन 


चूतके अवलम्बनसे यह प्राणी कितना पतित-चरित्र हो जाता है इसे 
सृभाषितकारने एक ढोगी साधूसे प्रश्तोत्तरके रूपमे इन भब्दोमे बताया 


छ 
च्दै्‌ 


है। प्‌ छते हे- 

#प्षिक्षो, मांसनिषेवत प्रकुरष ? कि तेन मभद्यं विना। 
मद्यं चापि तंव प्रियम्‌ ? प्रियमहों वारांगनाभिः सह॥ 
वेश्या द्रव्यरुचिः कृतस्तव धनम्‌ ? झतेव चौर्येण वा। 
चोर चूतसपि प्रियमहोी नष्टस्य कान्या गतिः॥/ 


दूतके समान साधक चोरीकी आदत, वेश्या-सेवन, परस्त्री-गमन 
सद्ध व्यसन नामधारी महा-पापोसे पूर्णतया आत्म-रक्षा करता है। साधक- 
के स्मृतिपथमे ये व्यसन सदा झत्रुके रूपमे बने रहना चाहिए- 
जूवा, भरामिष, मदिरा, दारी। 
आराखेटक, चोरी, परनारी ॥ 
ये ही सात व्यसन दुखदाई। 
दुरित मूल दुरगतिके भाई॥ 
-वनारसीदास, नाटक समयमार साध्यसाधक द्वार। 


वह साधक स्थूल झूठ नहीं वोलता और न अन्यको प्रेरणा करता 
है। स्वामी समन्तभ्द उस प्रकारके सत्य सम्भाषणकों भी अपनी 
मूल-भूत अहिसात्मक वृत्तिका सहार करनेके कारण असंत्यका अग 
मानते है, जो अपनी आत्माके लिए विपत्तिका कारण हो अथवा अन्य 
को सकटोसे आकान्त करता हो। यहा सत्यकी प्रतिज्ञा लेनेवाले प्राथमिक 
साधकेके लिए इस प्रकारके वचनालाप तथा प्रवृत्तिकी प्रेरणा की है जो 
हितकारी हो तथा वास्तविक भी हो। वास्तविक होते हुए भी अप्रशस्त 
वचनको त्याज्य कहा है-यही सत्याणुव्रतका स्वरूप है।' 





१ “स्वूलमलीक॑ न वदति न परान्‌ वादयति सत्यमपि विपदे। 
यत्तद्दन्ति सन्‍्तः स्ण्लमृषावादवेरमणम्‌ ॥” रत्त० श्रा० ४ ५। 
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सत्पुरुपोने अचौर्याणुत्रतमे साधककों दूसरेकी रखी हुई, गिरी हुई, 
भूली हुई और विना दी हुई वस्तुको न तो ग्रहण करनेकी और न अन्यको 
देनेकी आना दी है। 

ब्रह्मचर्याणुत्रतके परिपालन निमित्त बताया है कि-वह पापसचयका 
कारण होनेसे स्वय पर-स्त्री सेवन नहीं करता और न अन्यको प्रेरणा ही 
करता है। ग्‌ हस्थकी भाषामे इसे स्थूल ब्रह्मचय, परस्त्रीत्याग अथवा 
स्व-स्त्रीसतोप ब्रत कहते है। 

इच्छाको मर्यादित करनेके लिए वह गाय आदि धन, धान्य, रुपया- 
पैसा, मकान, खेत, वर्तन, वस्त्र आदिको आवश्यकताके अनुसार मर्यादा 
वाधकर उनसे अधिक वस्तुओके प्रति लालसाका परित्यागकर परिग्रह- 
परिमाणब्रतकी धारण करता है। इस ब्रतमें इच्छाका नियन्त्रण होनेके 
कारण इसे इच्छापरिमाण नाम भी दिया गया है। 

पूर्वोक्त हिसा, झूठ, चोरी, कृगील और परियग्रहके त्यागके साथ मच्च, 
मास और मघुके त्यागको साधकके आठ मूलगृण कहे है। वर्तमान युगकी 
उच्छु जल एवं भोगोन्‍्मुख प्रवृत्तिकों लक्ष्ममे रखकर एक आचार्यने इस 
प्रकार उन मूल गुणोकी परिगणना की है- 

मद्य, मास, मधु, रातरिभोजन और पीपल, ऊमर, वड़, कठमर, पाकर 
सदृश त्रस-जीवयुक्त फलोके सेवनका त्याग, अरिहन्त, सिद्ध, आचाय, उपा- 
ध्याय और साधु नामक अहिसाके पथमे ग्रवृत्त पच परमेप्ठियोकी स्तुति, 
जीवदया तथा पानीको वस्त्र द्वारा भली प्रकार छानकर पीना यह आाठ 
मूलगुण है। 

जैसे मूलके गुद्ध और पुप्ट होनेप र वृक्ष भी सवल और सरस होता 
है, उसी प्रकार मूलभूत उपर्युक्त नियमों द्वारा जीवन अलकृत होनेपर 
साधक म्‌ क्तिपथमे प्रगति करना प्रारभ कर देता है। मद्य और मासकी 
सदोपता तो धामिक जगतूके समक्ष स्पप्ट है, किन्तु आजके युगमे अहिसात्मक 


२ सागारधर्मामत ११८ 
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पद्धतिसे मक्षिकाओका विना विनाश किये जब मु तैयार होता है, तब 
मवृत्यागको मूलगृणोमे क्यो परिगणित किया है यह सहज शका उत्पन्न 
होती है ? स्वयं गाधीजी ऐसे मधुकों अपना नित्यका आहार बनाये हुए 
थे। हमने १६३४ में बापूसे मध्‌ त्यागपर उनके वर्धा आश्रममे जब चर्चा 
की, तव उनने यही कहा था कि पहिले जीववध पूवेक मधु बनता था, 
अब अहिसात्मक उपायसे वह प्राप्त होता है, इसलिए में उसको सेवन करता 
हूँ। इस विषयकी चर्चा जब हमने चारित्र चक्रवर्ती दिगम्बर 
जैन आचार्य श्री शान्तिसागर महाराजसे चलायी और प्रार्थना की, कि 
अहिसा महात्रती आचार्य होने के नाते इस विषयमे प्रकाश प्रदात कीजिये 
तब आचाय॑ महाराजने कहा कि मक्खी विकलत्रय जीव है, वह पुष्प आदि 
का रस खाकर अपना पेट भरती है और जो वमन करती है उसे मधु कहते 
है । वमन खाना कभी भी जिनेन्द्रके मार्गमे योग्य नही माना गया। उसमें 
स॒क्ष्म जीव राशि पायी जाती है।” आजा है मधुकी मधुरतामे जिन साधर्मी 
भाइयोका चित्त लगा हो, वे आचार्य परमेष्ठीके निर्णयानुसार अहिसात्मक 
कहे जानेवाले मधुकोी वन होनेके कारण, अनतजीव-पिण्डात्मक 
निश्चय कर सन्मागंमे ही लगे रहेगे। 


रात्रिभोजनका परित्याग और पानी छानकर पीना-यह दो प्रवृत्तिया 
जैनधर्मके आराधकके चिन्ह माने जाते है। एक बार सूर्यास्त होते 
समय मद्रासमे अपना सावंजनिक भाषण बन्दकर रात्रि हो जानेके भयसे 
गाधीजी जब हिन्दूके सम्पादक श्रीकस्त्री स्वामी आयगरके साथ जानेको 
उद्यत हुए, तब उनकी यह प्रवृत्ति देख बडे-बडे शिक्षितोके चित्तमे यह 
विचार उत्पन्न हुआ कि गाधीजी अवश्य जेनशासनके अनुयायी हे। जसे 
ईसाइयोका चिन्ह उनके ईइवरीय दूत हजरत मसीहकी मौतका स्मारक 
ऋॉस पाया जाता है अथवा सिक्‍्खोके केश, कृपाण, कडा आदि बाह्य 
चिन्ह हे उसी प्रकार अहिसापर प्रतिष्ठित जैनधर्मने करुणापूर्वक वृत्तिके 
प्रतीक और अवलम्बनरूप रात्रिभोजन त्याग और अनछने पानीके त्याग 
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को अपनाया है। वैदिक साहित्यके अत्यन्त मान्य ग्रथ मनुस्मृतिमे सनु महा- 
शय लिखते हें- 


“दृष्टिपूत॑ न्यस्रेत्‌ पा वस्त्रपूत्त जलं पिवेत्‌।” 
“अ० ६४३ 

उपयक्‍्त दोनो नियमोमें अहिसात्मक प्रवृत्तिके साथ निरोगताका भी 
तत्त्व निहित है । सन्‌ १६९४१ की जुलाईके “जैनगजट'में पजावका एक 
सवाद छुपा था कि-एक व्यक्तिके पेटमे अनछते पातीके साथ छोटा-सा 
मेढकका वच्चा घुस गया। कुछ समयके अनन्तर पेटमे भयकर पीडा होने 
लगी, तव ऑपरेशन किया गया और २५ तोले वजनका मेढक 
बाहर निकला। आज ज़ो रोगोकी अमर्यादित वृद्धि हो रही है, उसका 
कारण यह है, कि लोगोने धर्मकी दृष्टिसे न सही तो स्वास्थ्य-रक्षणके लिए 
रात्रि-भोजनका परित्याग, अतछना पानी न पीना, जिन वस्तुओमे भ्रस- 
जीव उत्पन्न हो गये हो या जो उनकी उत्पत्तिके लिये वीजभूत बन चुके 
है, ऐसे पदार्थोंके भक्षणका त्याग पर्णतया भुला दिया है। जीभकी लोलुपता 
और फैशनकी मोहकताके कारण इन वातोंकों भुला देनेमे ही अपना 
कल्याण समझा है। आजकलके वडे और प्रतिप्ठित माने जानेवाले और 
अहिसाके साधकोकी श्रेणीमों वैठनेवाले लक्ष्मीजी और आधुनिक आधि- 
भौतिक ज्ञानके कृपापात्र पूर्वोक्त वातोकों ढकोसला समझ यथेच्छ प्रवृत्ति 
करते हुए दिखाई पड़ते है। उन्हें यह स्मरण रखता चाहिये कि हमारी 
असत प्रवृत्तियोका घडा भरनेपर प्रकृति अपना भयकर दण्ड-प्रहार. किये 
विना न रहेगी और तब पब्चात्ताप मात्र ही चरण होगा। 

प० आशाधरजीने सागार-धर्मामृतमे आयुर्वेद शास्त्र तया अनुभव- 
के आधारपर लिखा है कि रात्रि-भोजनमें' आसक्ति और रागकी 
तीव्ता होती है तथा कभी-कभी अज्ञात अवस्थामें अनेक रोगोको उत्पन्न 
करनेवाले विपैले जीव भी पेटमे पहुँच विचित्र रोगोको उत्पन्न कर देते 


३ अध्याय ४-२५। 
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हैं। जू अगर पेटमे चली जाए तो जलोदर हो जाता है, मक्खीसे वमन, 
विच्छ से ताल रोग, मकडी भक्षणसे कष्ट आदि रोग हो जाते हे। अखवारी 
दुनियावालोंको इस वातका परिचय हैं कि कभी-कभी भोजन पकाते 
समय छिपकली, सर्प आदि विषैले जन्तुओके भोजनमे गिर जानेके कारण 
उस जहरीले आहार-पानके सेवन करनेपर कुटुम्ब-के-कुटुम्व मृत्युके मुखमे 
पहुँच गये हे। 
जो इन्द्रियलोलूप है वे तो सोचा करते है कि भोजन कैसा भी करो 
दिलभर साफ रहना चाहिये। मालूम होता है ऐसे ही विचारोका प्रति- 
निधित््व करते हुए एक भायर कहता है- 
“ज्ञाहिद बराब पीनेसे काफिर बना में क्यों ? 
क्या डेढ़ चुल्लू पानीमें ईमान बहू गया?” 
ऐसे विचारवाले गरभीरतापूर्वक अगर सोच सके, तो उन्हें यह स्वीकार 
करना होगा कि सात्त्विक, राजस और तामस आहारके द्वारा उसी प्रकार- 
के भावोकी उत्पत्तिमे प्रेरणा प्राप्त होती हैं। आहारका हमारी मत - 
स्थितिके साथ गहरा सम्बन्ध हैं। इसी बातको यह कहावत सूचित करती है- 
“जता खाबे श्रन्न, तेसा होवे मन। 
जंसा पीवे पानी, तेसी होवे बानी॥” 
इस सम्बन्ध गांधीजीते अपनी आत्मकथामे लिखा है-मनका 
शरीरके साथ निकट सम्बन्ध है। विकारयुक्त मन विकार पैदा करनेवाले 
भोजनकी ही खोजमे रहता है। विक्रृत मन नाना प्रकारके स्वादों और 
भोगोको ढू ढता फिरता हैं, और फिर उस आहार और भोगोका प्रभाव 
मनके ऊपर पडता है। मेरे अनुभवने मुझे यही शिक्षा दी है कि जब मन 
संयमकी ओर झुकता है, तव भोजनकी मर्यादा और उपवास खूब सहायक 
होते हैं। इनकी सहायताके विना मनको निरविकार वनाना असम्भव-्सा 
ही मालूम होता है।” (प० ११२-१३) 
अपने राजयोगमे स्वामी विवेकानन्द लिखते हे- हमे उसी 
आहारका प्रयोग करना चाहिए, जो हमे सबसे अधिक पवित्र मन दे। 
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हाथी आदि बडे जाववर झान्त और नम मिलेंगे। सिंह और चीतेकी ओर 
जाओगे तो वे उतने ही अशान्त मिलेगे। यह अन्तर आहार भिन्नताके 
कारण है ।” 

महाभारतमे तो यहातक लिखा है कि- आहार-बुद्धि न रखनेवाले- 
के तीर्थ-यात्रा, जप-तप आदि संव विफल हो जाते हें- 


“मद्यमासाझन रात्रो भोजन कन्द्भक्षणम्‌। 

ये कुवेन्ति वा तेषां तीर्थयात्रा जपस्तप.॥ 

चातुर्मास्य तु सम्प्राप्ते राजिभोज्यं करोति यः। 

तस्प शुद्धिन विद्येत चान्द्रायणशतेरपि॥” 

कुछ लोग मासभक्षणके समर्थनमे बहस करते हुए कहने लगते हूँ 

कि मास-भक्षण और जाकाहारमे कोई विशेष अन्तर नहीं है। जिस 
प्रकार प्राणधारीका अग वनस्पति है उसी प्रकार मास भी जीवका शरीर 
हैं। जीव-भरीरत्व दोनोमे समान है। वे यह भी कहते है कि अण्डा-सक्षण 
करना और दुग्धपानमे दोषकी दृष्टिसे कोई अन्तर नहीं है। जिस अडेमें 
बच्चा न निकले उसे वे धा।श%]8९0९88-निर्जीव अण्डा कहकर 
शाकाहारके साथ उसकी तुलना करते है। 


यह दृष्टि अतात्विक है। मासभक्षण क्रूरताका उत्पादक है, वह 
सात्तिक मनोवृत्तिका सहार करता है। वनस्पति और मास'के स्वरुपमें 
महान्‌ अन्तर है । एकेन्द्रिजीव जल आदिके द्वारा अपने पोषक तत्त्वको 
ग्रहणकर उसका खल भाग और रस भाग रूप ही परिणमन कर पाता है। 
रुधिर, मास आदि रूप आगामी पर्याये जो अनन्त जीवोका कलेवररूप 
होती है, वनस्पतिमे नहीं पायी जाती। इसलिए उनमे समानता नहीं कही 





१ कच्चे अथवा पके सांसमें भी हिंसा दोष पाया जाता है, कारण 
उनमें सूक्ष्म जोबोंकी निरन्तर उत्पत्ति होती रहती है। प० सिद्धयुपाय, ६७ 
स्वयं मरे भेसा, बेल आदिका मांस भक्षण करना भो दोषयुक्त हैँ ? 


गे पृ० ६६ 
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जा सकती। दूसरी वात यह भी ध्यान देने योग्य हैँ कि अत्यन्त भुद्ध 
शूक्रशोणित रूप उपादानका मास रुधिर आदिरूप शरीरके रूपमे परि- 
णमन होता है। ऐसी घृणित उपादानता वनस्पतिमे नहीं है। यह तक 
ठीक है कि प्राणीका अय अन्नके समात मास भी है, किल्तु दोनोके स्वभाव 
में समानता नहीं है। इसीलिए साधकके लिए अन्न भोज्य है और मास 
अथवा अण्डा सदृश पदार्थ सर्वथा त्याज्य है। जैसे स्त्रीत्वकी दृष्टिसे माता 
और पत्नीमे समानता कही जा सकती है, किन्तु भोग्यत्वकी अपेक्षा पत्नी 
ही ग्राह्य कही गयी है, माता नही। 
“प्राण्पंगत्वे समेअ्प्यन्न॑ भोज्य सांस ने धामिकी.। 
भोग्या स्त्रीत्वाविशेषेषपि जनेजायेव नाम्बिका ॥ 
-सागारधर्मामृत २४१०। 


यूरोपके मतीषी महात्मा टाहस्टाय ने मास-भक्षणके विपयमे कितनां 
प्रभावपूर्ण कथत किया है- क्या मास खाना अनिवार्य है? कुछ लोग 
कहते हे-यह तो अनिवाय नही है, लेकिन कुछ वातोके लिए जरूरी है। 
में कहता हैं कि यह जरूरी नही है। मास खानेसे मनुष्यकी पाशविक वृत्ति 
बढती है, काम उत्तेजित होता है, व्यभिचार करने और गराव पीनेकी 
इच्छा होती है। इन सब वातोंके प्रमाण सच्चे और शुद्ध सदाचारी 
नवयूवक, विशेष कर स्त्रिया और तरुण लडकिया है, जो इस बातकों 
साफ-साफ कहती हे कि मास खानेके बाद कामकी उत्तेजना और अन्य 
'पाशविक वृत्तिया अपने आप प्रवल हो जाती हैं।” वे यहा तक लिखते है 
कि “मास खाकर सदाचारी बनना असम्भव है।” ऐसी स्थितिमे तो चरित्र- 
वान्‌ और महापुरुष माने जानेवाले व्यक्तिको टाल्स्टाय जैसे विचारकके 
मतसे निरामिषभोजी होना अत्यन्त आवश्यक है। 


वेज्ञानिकोते इस विषयमे मतन करके लिखा है कि मास॒ आदिंके 
द्वारा बल और निरोगता सम्पादन करनेकी कल्पना ठीक वैसी ही है जैसे 
चाबुकके जोरसे सुस्त घोडेको तेज करना। मासभक्षण करनेवालोमें 
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ऋरताकी अधिक मात्रा होती है। सहनशीलता, जितेन्द्रियता और परि- 
अ्रम-शीलता उनमें कम पायी जाती है। मि० बेरे्स महाशय नामक विद्युत्‌ 
शास्वज्ञने यह सिद्ध किया है कि फल और भेवामे एक प्रकारकी विजली 
भरी हुई है, जिससे शरीरका पूर्णतया पोषण होता है। व्यूयार्क-ट्रिव्यून के 
संपादक श्री होरेस लिखते हे-मेरा अनुभव है कि मासाहारीकी अपेक्षा 
गाकाहारी दस वर्षे अधिक जी सकता है। श्रध्यापक लांरेंसका अनुभव 
है-'मासाहारसे शरीरकी शक्ति और हिम्मत कम होती है। यह तरह- 
तरहकी वीमारियोका मूल कारण है। श्ञाकाहरके साथ निवंलता, 
भीरता तथा रोगोका कोई सम्बन्ध नहीं है।” (भासाहारसे हानिया' 
से उद्धृत)। 


एक भटनमारतण्ड उपाधिसे विश्यात हिन्दूसमाजके हितचिन्तक 
डॉक्टर साहब हिन्दू जातिको वलिष्ठ वनानेके लिए मास-भक्षणके लिए 
प्रेरित करते थे। वे सफलताके स्वप्न देखते हुए यह भूल जाते थे कि मास- 
अक्षणके द्वारा वे विवेकी मनुष्यको पशुजगत॒के निम्नतर स्तरपर उत्ता- 
रते है। मासभक्षण न करनेवाले अहिसक महापुरुषोने अपने पौरष और 
वृद्धिललके द्वारा इस भारतके भालको सदा उन्नत रखा है। अहिसा और 
पवित्रताकी प्रतिमा वीर-शिरोमणि जैन समाट चन्द्गुप्तने सिल्यूकस 
जैसे प्रवल पराक्रमी मासभक्षी सेनापतिको पराजित किया था। पराक्रम 
को आत्माका धर्म न मानकर शरीर सम्बन्धी विशेषता समझनेवाले ही 
यथेच्छाह्रको ग्राहय वतलाते है। शौर्य एव पराक्रमका विकास जितेन्दधिय 
और आत्म-वलीमे अधिक होगा। राष्ट्रके उत्याननिभित्त जितेन्द्रियता 
अह्यचर्य-सगठत आदि सद्गुणोको जागृत करता होगा। मनुप्यताका 
स्वयं सहार कर हिंसक पशुवृत्तिको अपनानेवाला कँसे साधताके पथमे 
प्रविष्ट हो सकता है ? ऐसे स्वार्थी और विपयलोलुपीके पास दिव्य विचार 
और दिव्य सम्पत्तिका स्वप्नमे भी उदय नही होता। अतएव पवित्र जीवन 
के लिए पवित्र आहारपान अत्यन्त आवश्यक है। 
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उस प्राथमिक साधककी जीवनचर्या इतनी सयत हो जाती है, कि 
वह लोक तथा समाजके लिए भार ने बन, भूषण-स्वरूप होता है। वह 
सूक्ष्म दोषोका परित्याग तो नहीं कर पाता किन्तु राज अथवा समाज 
द्वारा दण्डनीय स्थूल पापोसे वचता है। अपने तत्त्वज्ञानके आदर्शकी नव- 
स्मृति और नव-स्फूर्ति निमित्त वह जिनेन्द्र भगवान्‌की पूजा (७० 
ए0'»॥7 ) करता है। वह मूर्तिके अवलस्वतसे उस शान्ति, पूर्णता 
और पवित्रताके आदर्शकी स्मरण कर अपने जीवनको उज्ज्वल वनानेका 
प्रथत्त करता है। उसकी पूजा मूर्ति ( 700! ) की नही, आदर्शकी, 
( 7468! ) पूजा रहती है, इसलिए मूर्तिपूुजाके दोष उस साधकके 
उज्ज्वल मार्गमे बाधा नहीं पहुँचाते। जब परमात्मा ज्ञान, आनन्द और 
शान्तिसे परिपूर्ण है, राग, द्वेष, मोहसे परिमुक्‍्त है, तब उसे प्रसन्न करनेके 
लिए स्तुति गान करना, ज्ञानवानका काम नहीं कहा जा सकता। वैज्ञा- 
निक साधककी दृष्टि यह रहती है - 

“राग ताश करनेसे भगवत, गुण कीर्तन है वया श्राश्। 

कोध कषाय वबमन करनेसे, निन्‍दा्में भी विफल प्रयास॥ 

फिर भी तेरे पुण्य गुणोका, चिन्तन है रोधक जग-त्रास। 

कारण ऐसी मनोवृत्तिसे, पाप-पुञ्जका होता हास॥ 

अपने देनिक-जीवनम लगे हुए दोषोकी शूद्धिके लिए वह सत्पात्रो- 
को सदा आहार, औषधि, शास्त्र तथा अभयदान देकर अपनेको क्ृतार्थ 
मानता है। उसका विश्वास हूँ कि पवित्र कार्योके करनेसे सम्पत्तिका नाश 
नही होता, किन्तु पुण्यके क्षयसे ही उसका विनाश होता है। आचार्य 
एद्मनदि कहते हे- 

“पुण्पक्षयान्‌ क्षयमृपेति ने दीयसाना 
लक्ष्मीरतः कुरुत सस्ततपात्रदानम्‌ ।” 


वह उसी द्रव्यको सार्थक मानता है जो परोपकारमें लगता है। 
सक्षेपम साधकके गुणोका सकलन करते हुए पंडित श्राशाधरजी कहते है- 


) 
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“आदर्श गृहस्थ न्यायपूर्वक धनका अजेन करता है, गृणी पुरुषों एवं 
गूणोका सन्‍्मान करता है, वह प्रशस्त और सत्यवाणी बोलता है, 
धमं, अर्थ तथा काम पुरुषाथंका परस्पर अविरोध रूपसे सेवन करता है। 
इन पुरुषार्थेके योग्य स्त्री, स्थान, भवनादिको धारण करता है, वह 
लज्जाशील, अनुकूल आहार-विहार करनेवाला, सदाचारकों अपनी जीवन- 
निधि माननेवाले सत्पुरुषोकी सगति करता है, हिताहितके विचार करनेमे 
वह तत्पर रहता है, वह इतज्ञ और जितेन्द्रिय होता है, धर्मकी विधिको 
सदा सूनता है, दयासे द्रवित अन्त करण रहता है, पापसे डरता है। इस 
अकार इन चौदह विशेषताओसे सम्पन्न व्यक्ति आदर्श गृहस्थकी श्रेणीमे 
समाविष्ट होता हैँ।! 

कोई-कोई व्यक्ति यह सोच सकते हे कि जीवन एक संग्राम और 
सघर्षकी स्थितिमे है, उसमें स्याय-अन्यायकी मीमासा करनेवालेकी सुख- 
पूर्ण स्थिति नही हो सकती। इसलिए जैसे भी वने स्वार्थ-साधनाके कार्य॑में 
आगे बढना चाहिए। 

यह मार्ग मुमुक्षुक लिए आदर्श नहीं है। वह अपने व्यवहार और 
आचारके द्वारा इस प्रकारके जगत॒का निर्माण करना चाहता है, जहा ईर्पा, 
द्वेष, मोह, दभ आदि दुष्ट प्रवृत्तियोका प्रसार न हो। सब प्रेम और जान्ति- 
के साथ जीवन-ज्योतिको विकसित करते हुए निर्वाणकी साधनामे उद्यत 

रहे, यह उसकी हादिक कामना रहुती है। जघन्य स्वार्थोपर विजय पाये 
विना उन्नतिकी कल्पना एक स्वप्तमात्र है। जधन्य स्वार्थ और वासनापर 
जवतक विजय नहीं की जाती, तबतक आत्मा यथार्थ उन्नतिके पथपर 





१ न्यायोपात्तथनों यजनू गुणगुरून_ सदगीस्त्रिवर्ग भज- 
भ्न्योन्यानुगु्णं तदहँंगृहिणी स्थानालयों हीमयः। 
युक्ताहारविहार आयंसमितिः प्राज्ञः कतज्ञो वश्ी 
श्रृण्वत्‌ धर्मविधि दयालुरघभो: सागारधर्म चरेत्‌ ॥ 

-सागारधर्मामृत १११। 
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नही पहुँचता। विद्वकवि रवीन्द्र बाबूके ये उद्गार महत्त्वपूर्ण है, वासना- 
को छोटा करना ही आत्माकों बडा करना है।” भोग प्रधान पश्चिमको 
लक्ष्य बनाते हुए वे कहते है, यूरोप मरनेकों भी राजी है, किन्तु वासताकों 
छोटा करना नहीं चाहता। हम भी मरनेको राजी है, किन्तु आत्माको 
उसकी परमगति-परम सपत्तिसे वंचित करके छोटा वनाना नही चाहते! 
साधनाके पथमे मनुष्यकी तो वात ही क्या, होनहार उज्ज्वल भविष्यवाले 
पशुओं तकने असाधारण आत्म-विकास और सयमका परिचय दिया है। 
भगवान्‌ महावीरके पूर्व भवोपर दृष्टिपात करनेसे विदित होता है, कि 
एक वार वे भयकर सिंहकी पर्याय्मों थे और एक मृगकों मारकर भक्षण 
करनेमे तत्पर ही थे, कि अमितकीरति और अमितप्रभ नामक दो अहिता- 
के महासाधक मूनीन्द्रोके आत्मतेज तथा ओजपूर्ण वाणीने उस सिहकी 
स्वाभाविक क्रूरताको धोकर उसे प्रेम और करुणाकी प्रतिकृति बना दिया। 
महाकवि अगगके शब्दोमे ऋषिवर श्री अ्रमितकीतिने उस मृग्ेन्दरको शिक्षा 
दी थी कि स्व सदृभान्‌ अवगम्य सर्वेसत्वान-अपने सदृश् सपूर्ण 
प्राणियोको जानते हुए 'प्रशमरतों भव सर्वेथा मृग्ेन्द्र -है मृगेद्ध | तू ऋरता- 
का परित्याग कर और प्रश्ञान्त वव। अपने शरीरकी ममता दूर 
कर अपने अन्त करणको दयाद्रं कर त्यज वषुषि परा ममत्ववुद्धि । कुरु 
करुणाद्रेमनारत स्वचित्तम्‌।' उनने यह भी समझाया, यदि तूने सयम- 
रूपी पर्वतपर रहकर परिशुद्ध दृष्टिरूपी गृहामे निवास किया तथा प्रशान्त 
परणति रूप अपने नखोसे कपायरूपी हाभ्ियोका सहार किया, तो तू 
यथार्थमे भव्यसिहं इस पदक़ों प्राप्त करेगा।- 
यदि निवससि संयमोज्नताद्ों प्रविमलदृष्टि गुहोदर परिध्नन्‌ 
उपशमनखरं: कषायनागास्त्वमसि तदा खलु सिह ! भर्व्यसिहः 
[ भहावीरचरित्र-११ सर्ग, ३८ | 
हे सिंहश्रेष्ठ | तू पचरपरमेष्ठियोकों सदा प्रणाम कर। यह नमस्कार 


१ 'स्वदेद्ा से। 


संयम बिन घडिय मे इकक जाहु हू 


उपमातीत आनन्द प्राप्तिका कारण है और सत्पुरुष उसे इस दुस्तर ससार 
सिध्‌ सतरण निमित्त नौका सदृश बताते है।४२॥॥ 


इस दिव्य उपदेशसे वह सिह जो पहले यम इव कृपितों विना निमित्त' 
अकारण ही यमकी भाति ऋ्रुद्ध रहता था, वह परम दयामूति वन गया। 
इस अहिसाकी आराधना द्वारा प्रवर्धभान होते हुए दसवे भवमें वह जीव 
वर्धभान महावीर' नामक महाप्रभुके रूपमे उत्पन्न हुआ। उस अहिसक 
सिहने शने शव विकास करते हुए तीर्थंकर भगवान्‌ महावीरके त्रिभुवन- 
पूजित पदको प्राप्त किया। उनके पूर्ववर्ती तीर्थंकर भगवान्‌ पादवंनाथ 
प्रभुने मदोन्‍्मत्त हाथीकी पर्यायमे महामुनि अरविन्द स्वामीके पास अहि- 
सात्मक और सयमपूर्ण जीवनकी शिक्षा भ्रहण की । महाकवि भूधरवासने 
इसपर प्रकाश डालते हुए लिखा है- 


“अब हस्ती संजम साथे। तरस जीव न भूल विराधे ॥ 
समभाव छिसा उर आने । अरि-मित्र बराबर जाने 0 
काया कसि इन्द्री दण्ड। साहस धरि प्रोषध मंडे ॥ 
सूखे तुण पलल्‍लव भच्छे। परमदित मारग गच्छे ॥ 
हाथीगन डोल्यो पानी । सो पीव गजपति ज्ञानी ॥ 
देखे बिन पांव न राखे। तन पानी पक न नाखे ॥ 
निज शील कभी नह खोब । हथती दिशि भूल न जोबे ॥ 
उपसर्ग सह॑अ्रति भारी। दुरध्यात तजे दुखकारी ॥ 
अधघके भय अंग न हाले। दिढ़ धीर प्रतिज्ञा पाले ॥ 
चिरलों दुद्धर तप कौनों। बलहीन भयो तन छीनो ॥ 
परमेष्ठि परमपद ध्याव। ऐसे गज काल गमावे ॥ 
एके दिन श्रधिक तिसायो । तब बेंगवत्ती तट आयो ॥ 
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१ अनुपमसूखसिद्धिहेतुभूत गुरुष सदा कूरु पंचसु प्रणामम। 
भवजलनिधेः सुदुस्तरस्य प्लव इति तं कृतबुद्धयो वदन्ति॥ ४३॥ ' 
“महावीर चरित्र 


६६ जैनशासन 


जल पीवन उद्यम कीधों। कादो द्रह कु जर बीधो ॥ 
निहचे जब मरन विचारयो । सन्यास सुधी तब धारयो ॥* 
“पाइवेपुराण, दूसरा सर्ग। 
तिर्येओ्चोकों भी संयम साधनमे तत्पर देख बुधजनजी मनुप्योको 
सयमके लिए उत्साहित करते हुए कहते हें- 
“सुलभो पसु उपदेस सुन, सुलझें क्यो न पुमान। 
नाहर तें भये बोर जिन, गज पारस भगवान ॥ -सतसई 


सत्युरुषोका कथन है, 'यह मनुष्य जीवन एक महत्त्वपूर्ण हाट है। 
यहाकी विशेष निधि सयम है। जिसने इस वजारमे आकर सयम-निधिकों 
नही लिया, उसने अक्षम्य भूल की।' 


प्राथमिक अभ्यासी साधकके लिए सयमका अभ्यास करनेके लिए 
आचार-भास्त्रके महान्‌ विद्वान आशाधरजीने लिखा है-जव तक 
विषय तुम्हारे सेवनमें नहीं आते, कम-से-कम उतने काल तकके लिए 
उनका परित्याग करो। कदाचित्‌ ब्रती अवस्थामे मृत्यु हुई तो दिव्य जीवन 
अवश्य प्राप्त होगा।* 


दूसरी बात, जितनी तुम्हारी उचित आवश्यकता हो, उसकी सीमाके 
बाहर विपयादिक सेवतका सरलतापूर्वक त्याग कर सकते हो। प्राय 
अपनी आवशध्यकताको भूल लालसाके अधीन हो यह जीव सारी 
दुनियासे नाता जोडता हुआ-सा प्रतीत होता हैं। अत शान्ति और सुख- 
मय जीवनके लिए आवश्यकतासे अधिक वस्तुओका परित्याग करना 
चाहिए, जिससे अनावश्यक पदार्श्रोके द्वारा रागद्रेषादि विकार इस आत्मा 
की शान्तिको भग न करे। सयमका अभ्यास आन्तरिक प्रेरणाके द्वारा 
सुफल दिखाता है। वीमार व्यक्ति अपने चिकित्सककी आज्ञाके अनुसार 


१ याचन्न सेव्या विषयास्तावत्तानप्रवत्तितः। 
व्रतयेत्सब्रतो देवान्मृतो$मुत्र सुखायते॥ 
“-सागारधर्मामृत २ | ७७ । 


संयम विन घडिय म॑ इक्क जाहु ६७ 


मजबूर हो जीवनकी ममताके कारण कभी-कभी वड़े-बर्डे महात्माओकी 
सयमपूर्ण वृत्तिका स्मरण कराता है। कित्तु, इसमें यथार्थ सयमीकी 
निर्मतता और ज्ञान्तिका सद्भाव नहीं पाया जाता। भोगोकी नि सारता 
और मेरा आत्मा ज्ञान तथा आनन्दका पुज है, उसे परावलम्बनकी 
आवश्यकता नहीं हैँ, इस श्रद्धाकी प्रेरणासे प्रेरित हुआ सयम अपना 
विशेष स्थान रखता है। महर्षि कुन्दक्न्दका कथन हें-- जिन तीथंकरोका 
निर्वाण निश्चित है उन्‍हें भी विना सयमका आश्रय लिए मुक्ति नहीं मिल 
सकती ।” इससे सयमका लोकोत्तरपना स्पष्ट विदित होता है। द्वादशाग 
रूप जिनेन्र भारतीमे आचाराग सूत्रका आद्य स्थान है, जिसमे सयमपर 
विज्वद प्रकाश डाला गया है। दर्शन अध्यात्म आदि सम्बन्धी बाड़ मयका 
पदन्ात्‌ प्रतिपादन किया गया है इससे जैनशासनर्में सयमकी महत्ता 
सुविदित होती है । यह मनुप्य जीवनकी अनुपम विभूति है जिसे 
अन्य पर्यायोमे पूर्णर्पर्में पाना सम्भव नहीं है। विपयवासनाएँ दुवंल 
अन्त करणपर अपना प्रभाव जमा इद्रिय तथा मनको निरकृण 
करनेमे सर्वदा सावधान रहती हे। इसलिए चतुर साधक भी मन एवं 
इद्रियोको उत्पथमे प्रवृत्ति करनेसे बचानेका पूर्ण प्रयलल किया करता है। 
एक पूजक कविवर द्यानतरायके शब्दोमे अपने आत्माको सम्बोधित करते 
हुए कहता है- 
“काय छहो प्रतिपाल, पंचेंद्रिय मत वश करो। 
सजम रतन सम्हाल, विषय चोर बहु फिरत है ॥” 

अपभू द भाषाके कवि रइधु संयमकी दुलंभता और लोकोत्तरताको 

कुदयगम करते हुए मोही प्राणीको शिक्षा देते है- 
“संयम बिन घडिय म इक जाहु” _., 


शव 


प्रवुद्धओआधक 


“ज्ञोलौं वेह तेरी काहू रोग सों न घेरी 

जोलौं जरा नाही नेरी जासो पराधीन परिहे॥ 
जोलों जम नामा बरी देय न दमासा जोलो 

साने कान रामा वृद्धि जाय 
तोलों मित्र मेरे निज कारज सम्हार 

पौरष थरकेंगे फेर पादे 
ग्राग के लागे जब भोपड़ी जरन लागी 

कवा के खुदाये तब कहा काज सरिहे॥ २६॥ 

“जेनशतक, भूधरदास 


बिगरिह॥ 


डी 
&॥ 3५ श्र 
*थु/ 


करिहे॥ 


साधककी आत्मा जव गृहस्थ जीवनकी प्रवृत्ति द्वारा सबत वन जाती 
हैं तव आध्यात्मिक कविकी उपर्युक्त प्रवोधक वाणी उस मुमुक्षुको सयमके 
क्षेत्रमे लम्बा कदम वढानेकों पुन. पुन प्रेरित करती है। यथार्थमे गृहस्थ 
जीवनका सयम और अहिसादि धर्मोकी परिपालना आत्मीक दुवेलताके 
कारण ही सदगुरुओने बतायी है। समर्थ पुरुषको साधन मिलते ही साधना- 
के श्रेप्ठ पथमे प्रवृत्ति करते विलम्ब नहीं लगता। तीर्थंकर! भगवान्‌के 
अन्त करणमें जब भी विषयोसे विरक्तिका भाव जागृत होता है, वे त्रिभुवन- 
चमत्कारी वैभव विभूतिको अत्यन्त निर्मम हो दृढ़तापूर्वेक छोड़ देते है। 

तत्त्वज्ञानीका आत्मा सपूर्ण परिग्रह आदिका त्याग कर श्रेष्ठ साधक 
बननेको सदा उत्कण्ठित रहता है, किन्तु वासनाएँ और दुर्बलताएँ उसे 





१ भगवान ऋषभदेवके विषयमें स्वामी समन्तभद्रने लिखा है- 

“बिहाय थः सागर-वारि-वाससं वधूरिवेमां वसुधा-वधूं सतीमू। 

म॒मुक्षरिक्वाकुकुलादिरात्मवान्‌ प्रभूः प्रवत्नाज सहिष्ण्रच्युत:॥* 
“स्वयस्भूस्तोत्र रे । 


प्रवुद्ध-सावक ६६ 


/ प्रगतिसे वरवस रोका करती है। और, इसलिए साधारण साधक होते 
हुए भी वह- 
“संयम घर न सकत प॑ संयम धारनकी उर चटापटों सी। 
सदननिवासी, तदपि उदासी, ताते आर्व छुटाछंटी सी॥ 


आन्तरिक अवस्थावाला विलक्षण व्यक्ति बनता हैं। वह अपने मनकों 
समझाते हुए कहता है-अरे मू्खें, इन भोग और विषयोगे क्या घरा 
हैं। इन कर्मोने तेरे अक्षय-सुखके भाण्डारकों छीन लिया हैँ। अनन्त ज्ञान- 
निविकों लूट रखा है और तू अनन्त वलका अवीश्वर भी हैँ, इसका पता 
तक नहीं चल पाता। यदि तू स्वयं नप्ट होनेदाले विषयोका परित्याग 
कर दे, तो ससार-ससरण रुक सकता है। वादीभतिह सूरि समझाते हें- 
“ऊबइयं॑ यदि नहबन्ति स्थित्वापि विषयाश्चिरम । 
स्वयं त्याज्यास्तवथा हि स्यात्‌ मुद्दितः संसृतिरच्यया॥ 
-क्षेत्रचृड़्ामणि-१ । ६७ । 
आध्यात्मिक कवि दोलतरामजी अपने मनको एक पदमे समझाते 
हुए कहते है कि यह विपय तुझे अपने स्वरूपको नहीं देखने देते और- 
“पराधीव छिन छीन समाकुल दुर्गंति विपति चखावे हे” 
प्रकृतिके अन्तस्तलका अन्तद्वेष्टा वन कवि क्र कमके अत्याचारोको 
ध्यानमें रखते हुए सोचता है कि जब छोटे-छोटे प्राणियोंको एक-एक 
इन्द्रियके पीछे अवर्णनीय यातनाओका सामना करना पडता हैं, तव सभी- 
का आसक्तिपूर्वक सेवत करनेवाले इस नरदेहधारी प्राणीका क्या भविष्य 
होगा- 
“फरस विषयके कारन बारन गरत परत दुख पा हूँ। 
रसना इन्द्री वश क्रष जलमें कण्टक कण्ठ छिंदाव है ॥ 
गध लोल पंकज मुद्रितमें, श्रलि निज प्राण गसावे हैं । 
नयन विषय वह दीप शिखामें, अंग पतंग जराब हैँ ॥ 


१०० जैनशासन 


करन विषय वहा हिरन अरनमें, खलकर प्राण लुनाव है । 
हे मन, तेरी को कूटेव यह करन विषयों धावे हैं ॥” 

एक ओर जहा वह विषय और भोगोके दुष्परिणामको देखता है, 
तो दूसरी ओर त्यागके माहात्म्यसे उसकी आत्मा प्रभावित हुए बिना 
नहीं रहती। यह तो तृष्णा-पिशाचिनीका काम हैँ, जो ओसकी बूंदके 
समान विषयभोगोके द्वारा अनन्त तृपा शान्त करनेका जीव प्रयत्न करता 
हैं। वास्तवमे सासारिक वस्तुओमे सुख है ही नहीं। महात्मा लोग ठीक 
ही कहते है- 

“जो संसार विष सुख होता तीर्थ कर दयो त्याग ! 
काहेकी शिव-साधन करते, संयमसो अनुरागे ?” 

यदि अपनी वास्तविक आवश्यकताओपर दृष्टिपात किया जाए, तो 
समर्थ और वीतराग आत्मा मधुकरी वृत्तिके द्वारा भोजन ग्रहण करते 
हुए प्राकृतिक-परिधानको धारण कर प्रकृंतिकी गोदमे आत्मीय विभूतियों 
की अभिवृद्धि कर सकता है। ऐसे व्यक्तिसे इष्ट-अनिष्ट कर्म स्वयं घबराते 
है। यदि आत्माकी दुर्वलता दूर हो जाय और उसमे पाशविक वासनाएँ 
न रहे, तो सम आत्माको दिगम्बर वेषके सिवा दूसरी मुद्रा नही रुचेगी। 
कारण, उस मुद्रा में उत्कृष्ट ब्रह्मचर्य की अवस्थिति और अभिवृद्धि होती 
हैं। आत्म-निर्भरता और आत्म-निमग्नताके लिए वह अमोघ उपाय है। 
उस पदसे आकर्षित हो इस युगके राष्ट्रीय महापुरुष गांधीजी कहते हे- 
“नग्नता मुझे स्वय प्रिय है।” यय्ार्थमे श्रेष्ठपुरुष कृत्रिम वस्त्राभूषणादि 
व्यर्थकी सामग्रीका परित्याग कर प्रक्ृतिप्रदत्त. मुद्राकों धारण कर शात्ति- 
'लाभ करते हे। 

विषय-वासनाओके दास और भोगोके गुलाम स्वयकी असमर्थता 
और आत्म-दुर्वेलताके कारण दिगम्बर मुद्राको धारण करनेमे समर्थ न हो 
कभी-कभी उस निविकार मारविजयकी द्योतिनी विद्याको लाब्छित 
करनेका प्रयत्व करते है। पाइवपुराणमें कितनी सुन्दर बात कही गयी है- 
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“अन्तर विषय वासना बरते, बाहुर लोक-लाज भय भारी । 
ताते परम दिगस्वर सुद्रा, धर नहिं सके दीन संसारी ४” 
किन्तु वीर पुरुषोकी बात और प्रवृत्ति ही निराली है। कवि इसीसे 
कहते हें- 
“ऐसी दुद्धर नगन परीषह, जीते साध शील व्रतधारी । 
निविकार बालकवत्‌ निर्भय, तिनके पायन ढोक हमारी ॥* 
योगवासिष्ठमे जिनेन्द्रकी दिग्म्बर और शान्त परिणतिसे प्रभावित 
हो रामचन्द्र अपनी अन्तरग कामता इन शब्दोमे व्यक्त करते है- 


नाहूं रामो न से वाञ्धा भावेष्‌ न च से मनः। 
शान्तिमास्थातुमिच्छामि स्वात्मन्येव जिनो यथा 


भरत हरि अपने बैराग्यशतकर्म अपनी आत्माकी आवाज इन शब्दों 
में व्यक्त करते हें- प्रभो, वह दिन कब आएगा जव में स्वतत्र, निस्‍्पृह, 
शान्त, पाणिपात्रभोजी, दिग्म्वर मुनि बन कर्म नाश करनेमे समर्थ 
होऊंगा! ।” 

भारतीय इतिहासके उज्ज्वल रत्न चबन्धगुप्त, अमोधवर्ष सदृश नरेच्धो- 
ने आत्माकी निर्मलता और निराकूलताके सम्पादन निमित्त स्वेच्छासे 
विज्ञाल सामूज्योका त्याग कर दिगम्बर साधुकी मुद्रा धारण की थी। 

स्टीवेन्सन नामक आग्ल महिला लिखती है-' वस्त्रोसे विमुक्त 


१ एकाकी निस्पहों श्ान्तः पाणिपान्रों दिगम्बर:। |, 

कदाह सम्भविष्यासि कर्मेनिम्‌ लनक्षमः ॥ 

२ उिाए पर्व ७ लेणीाह8 006 ॥8. कवइ0 घ्वं 008 ॥0 ०! 
0०७ ज़ण7१68, ९०. छश्वाश' ॥8 गरल्तेश्त 7... जाती ६0. छ़88॥ 
गधा ॥॥6 गाथा ॥कए७ फहुएालशा थी चा0जणो6०026 
र्ण 80०१ काते €शों भार छण्गेत शा८ए एशपुप्रा/& ४०06४ ६0 
गपे४ धाशा ॥रट०त॥685,? 





घ&्था। ० उश्याक्ा ( पृ० ३५ ) 


ज्ॉसि 
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होनेके कारण मनुष्यके पास अन्य अनेक चिन्ताएँ नहीं रहती। उसे कपड़े 
धोनेके लिए पानीकी भी आवश्यकता नही है। निम्नन्थ लोगोने-दिगस्बर 
जैन मुनियोने भले-बुरेके भेद-भावको भुला दिया है। भला वे लोग अपनी 
नग्नताको छिपानेके लिए वस्त्रोको क्यों धारण करे |” एक मुस्लिम 
कवि तनकी उरयानी-दिगम्बरत्वसे प्रभावित हो कितनी मधुर बात 
कहता है- 
“ततकी उरयानीसे बेहतर है नहीं कोई लिबास। 
यह वह जामा है कि जिसका नहीं उलटा सीधा ॥* 
शायर जलालुद्दीन रूसीने सासारिक कार्योमे उलझे हुए व्यक्तिसे 

आत्म-निमग्त दिगम्बर साधुको अधिक आदरणीय कहा है। वे कहते हे 
कि वस्त्रधारी आत्मा के स्थानमे धोबी' पर निगाह रखता है। दिगम्बरत्व 
का आभूषण दिव्य है- 

“मस्त बोला मुहतसिव से कामजा, ॥ 

होगा क्या नंगे से न्‌ ओहदाबरा। 

है नज़र धोबी प॑ जामापोश की, 

हैं तज़लली जेवरे. उरियातनी ॥ 

इस प्रसगमे यह बात विशेष रीतिसे हृदयगम करनेकी है, कि शरीरका 

दिगम्बरत्व स्वय साध्य नही, साधन है। उसके द्वारा उस उत्कृष्ट अहिसात्मक 
व्‌ त्तिकी उपलब्धि होती है, जो अखण्ड शान्ति और सर्वेस्िद्धियोका भण्डार 
है। दिगम्बरत्वका प्राणपूर्ण वाणीमे समर्थन करनेवाले महंषि कृन्दकुच्द्े 
जहा यह लिखा है कि-णग्गों हि भोक्समग्गो, सेसा उमग्गया 
सब्बे--दिगम्बरत्व ही भोक्षका मार्ग है, शोष सब मार्ग नही है” वहा वे 
यह भी लिखते हे कि शारीरिक दिगम्बरत्वके साथ मानसिक दिगम्बरत्व 
भी आवश्यक है। यदि शरीरकी नग्नता साधन न हो, साध्य होती, तो ' 
दिगम्बरत्वकी मू से अकित पशु-पक्षी आदि सभी प्राणियोको मुक्त होते 
देर न लगती। जो व्यक्ति इस बातका स्वप्न देखते हे, कि वस्त्रादि होते 
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हुए भी श्रेष्ठ अहिसा-वृत्तिका रक्षण हो सकता है और इसलिए निर्वाणका 
भी लाभ हो सकता है, उन्हे सोचना चाहिए कि बाह्य वस्तुओंके रखने, 
उठाने आदिमे मोह ममताका सद्भाव दूर नहीं किया जा सकता। 
एक साधकी कथा प्रसिद्ध है-पहिले तो वह सर्वे परिग्रहरहित था, 
लोकान्रोधसे उनने दो लेगोटिया स्वीकार कर ली। चूहे द्वारा एक बार 
वस्त्र कट गए, तव निरिचित सरक्षणनिमित्त चूहेकी औषधिके लिए विल्ली 
पाली गई। और, विल्लीके दुग्धनिमित्त गौकी व्यवस्था भक्तजनोके प्रेम 
के कारण स्वीकार कर ली गई। गायके चरानेके लिए स्वावलम्बनकी 
दृष्टिसे कुछ चरोखर भूमि भी एक भवतसे मिल गई। कहते हे-भूमिका 
कर समय पर न चुकानेसे साधुजीसे अ-जानकार राज-कर्मचारीने 
उनकी बहुत ब्री तरह मान-मरम्मत की। उस समय श्ञान्त अत.करणने 
अपनी आवाज द्वारा उन्हे सचेत किया- भले आदमी, परिग्रह तो ऐसी 
आफकें पुरस्कारमे प्रदान किया ही करता है”- 
“फांस तनक सी तन में साले । चाह लंगोटीकी दुख भाले ॥ 
भाले न समता सुख कभी नर बिना मुत्ति मुद्रा धरे। 
धन नगना पर तन-तगन ठाढ़े सुर-असुर पायनि परे॥ 
“चानतराय 
प्रवचनसारमे क्ुन्द-कुन्द स्वामीने लिखा है- 
मूनियोकें गमनागमनादिरूप चेष्टासे तरस, स्थावर जीवोका 
वध होते हुए भी कभी वध होता है, कभी नही भी । किन्तु, यह तो निश्चित 
है कि उपधियोसे-वस्त्रादि परिग्रहसे नियमसे वध होता है। इसलिए 
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२ “हवदि वा ण॑ हवदि बंधों मदम्हि जीवेडध काय चेट्टम्हि। 
बंधो धुवमुवधीदों इदि समणा उंड्िया रुब्बे ॥ 
णहिं गिरवेक्लों चागो ण हवदि भिवखुस्स आसय-विसुद्धी । 
अविसुद्धस ये चित्ते कहं णु कम्मक्लओो विहिओ॥ 


जैननासन 


+ के 
फ्छ 
एः जी 


श्रमणकों सब परियग्रह छोचह्ना चाहिए। त्याग निरपेक्ष नहीं होता, 
बस्त्रादि परिग्रह छोड़े बिना भिक्षुके चित्तमें निर्मलता नहीं होती। 
अ-विश्द्ध चिन्तके होनेपर कंसे कर्मक्षय होगा ” अत परिग्रहके होनेपर 
ममत्व आरम्म अथ्रवा असंयम क्यों नहीं होगे ” तब परव्यमें आसक्त 
हआा साधु किस प्रकार आत्म-साधना कर सकेगा ? 
जैन गृरुथोकी दिगम्बरत्व सम्बन्धी मान्यताकों वास्तविक झुपसे 
ने समझनेके कारण कोई यह समझते है कि दिगम्बर धर्मानुयायी गृहस्थो 
को भी कम-से-कम आहार लेते स्मय दिगम्बर रहना चाहिए। इसके 
विपरीन जो सदा सबस्त्र रहें उन्हें व्वेताम्बर कहते हेँ। इन्साइक्लोपीडिया 
जित्द १५,११ में सस्करणके पृ० २८ में पूर्वोक्त भूम इन बब्दो- 
में व्यक्षा क्रिया गया है-प्री७ खेश05 पोशाइशए०8 
॥8ए8 8097060760 ४86 [780006; ४8 9एथ॥॥7798- 
785 7207९ ह7ए-0०४वं 868 7768/ 776 0०7ए ४700 #॥6 
5पच्रशंक्षाय)क्ष'१5 7072 शैज्४ए४ 20077986ए 20064.7 
वात््विक वात तो यह है कि दिगम्बर साथ और दिगम्बर मूर्तिको 
पूजनेके कारण गृहस्थ दिग्रम्बर जैन कहे जाते है। सम्पूर्ण अहिसाके धारक 
जितेल्दिय मुनिके सिवाय गृहस्थ मूनिमृद्रा धारण नहीं करता। गृहस्थके 
वस्त्र पहननेकी तो वात ही क्या, वह नीतिमत्तापूर्वक बदे-बडे सामाज्य 
तकका मरक्षण करता है । 
अग्रजी भाषाका महाकवि दोक्सपियर अपने हेमलेट नाटकर्मे लिखता 
॥(७ए४ 76 (86 7780, प्री 8 7060 98890778 
8]9५८.” मे ऐसा मनृप्य वताओों जो वासनाओका दास न हो। 





किध तम्हि णत्वि मुच्छा श्रारम्भो वा श्रसंजमों तस्स। 
तथव परदव्वम्मि रदो कधमप्पाणं पेसाधयदि ॥” 


( श्रध्याय ३३१९-२०-२१ ) 
१ #क गा 8० गा, 
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यदि दिगम्वर जैन म्‌निका साक्षात्‌ दर्शन अथवा परिचय महाकविको 
प्राप्त हुआा होता, तो उसकी यह जिज्ञासा शान्त हुए बिना न रहती । 

दिगम्बर भुनिका जीवन व्यतीत करनेके लिए महान्‌ आत्मवल 
चाहिए। मानसिक कमजोरी या प्रमाद क्षणभरमें इस जीवको पतित 
कर सकते है। उज्ज्वल भावनाओं और विषय-विरक्तिकी प्रेरणासे महान 
पुण्योदय होनेपर किसी विरले माईके लालके मनमें वालकवत्‌ निविकार 
दिगम्वर मुद्रा धारण करनेकी लालसा जाग्रत्‌ होती है। आचार्य गुणभद्द 
लौकिक वैभव, प्रतिप्ठा, साम्राज्य-लाभ आदिसे अधिक विश्ञाल सौभाग्य 
म्‌नित्वकी ओर जानेवालेका वताते है, अन्यका जीवन जहा विषय- 
लोलूपताके कारण पराधीनता और विपत्तिपूर्ण है, वहा अहिसामय' 
साधुकी जीवनी अभय और आनन्‍्दका भण्डार है। गृणभद्व स्वामी अपने 
आश्वयंको इन शब्दोमे प्रतिविम्बित करते हे- 

“तर जाते कस्येदं परिणतिरुदारस्थ तपसः" 
>आत्मानुशासन ६७। 

दिग्रम्वर साधुओका उल्लेख अन्य सम्प्रदायोमे भी पाया जाता है। 
परमहस नामक हिन्दू साध्‌ नग्न रहा करते है। सिक्‍्खोके यहा श्रेष्ठ रूपमे 
दिगम्बर साधु वर्णित हे ( श्रब्दुलकासिम जीलामी मुस्लिम साधुने दिगम्वर- 
म्‌द्रा धारण की थी।' अ्रब्दल नामके उच्च मुस्लिम साधु पूर्णतया नग्न 
विहार करते हू । 

१ "7४०४ “फलाहाणाड 86७: 0० ६06 स्राएवेप्र४” ?, 278. 
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बवई प्रान्तके कोपरगाव तामक स्थानपर एक नग्न दिगम्वर मुसलिम 
साधुका समाधिस्थल मौजूद है। 
दिगम्वर जैन साधुका पद वस्त्रमात्रका परित्यागकर स्वच्छन्द विचरण 
करनेवालेको नहीं प्राप्त होता। उस महापुरुषका जीवन अत्यन्त सयत 
और सृव्यवस्थित रहता है । वे किसी भी प्राणीका घात नही करते, यद्यपि 
उनके गमनागमन, द्वासोच्छवास आदिसे प्राणि-धात अनिवार्य है, 
-तथापि यथागक्ति राग-द्ेष आदि विकारोको दूरकर आत्म-निर्मलताका 
'पूर्णतया रक्षण करते हूं। श्रेष्ठ रीतिसे सत्य भहात्रत, अचौय महाव्रत, 
अपरिग्रह और ब्रह्मचर्य महाव्रतका भी परिपालन करते है। वे मन, वचन, 
कायकी प्रव॒त्तिको सहसा रोकनेमे असमर्थ हो, गमनागमन और भाषणके 
“सम्बन्ध इस प्रकार प्रवृत्ति करते हे- 
“परमाद तज चौ-कर-मही लख समिति ईर्या तें चलें। 
जग सुहितकर सब अहित हर, श्रुति सुखद सब संशय हरे । 
भूम-रोग हर जिनके वचन मुखचन्द्र तें, अश्रमुत झरे॥” 
आहार सम्बन्धी एबणा नामक समितिका वे विशेष ध्यान रखते 
है । अत - 
“छ्चालीस दोष बिना सु-कूल श्रावकत्ने घर असनको। 
ल तप बढ़ावन हेत माह तन पोषते तज रसनको॥” 
वे ग्रथ सदुण ज्ञानकी सामग्री, शौचसम्वन्धी कमण्डलु एवं जीवदया 
निमित्त मयूर पस्तोसे वती हुईं पिच्छीकों विवेकपूर्वंक अहिसात्मक रीतिसे 
'उठाते-धरते हैँ । मलमूत्रादिकका जन्तु-रहित भूमिमे परित्याग करते है- 
“शक्ति ज्ञान सजम उपकरन लखि के गहे लखि के धरे। 
निज्जेन्तु थान वबिलोकि तत मल-मुत्र-लेषन परिहरे॥ 
वे पाचो इच्द्रियोके विषयोमे राग-हेषका परित्याग करते है। केश 
-बढनेपर मस्तकमें जू आदिकी उत्पत्ति होती है और केशोकों कटानेके 
लिए नाई आदिकी आवश्यकता पडती है। इसके लिए अर्थकी थपेक्षा 
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होगी। केशोको बिना कटाए जीवोका सद्भाव या तो ध्यानमे विध्य उत्पन्न - 
करेगा अथवा उनके खुजाने आदिसे उनका घात होगा। उत्कृष्ट अहिसा, 
अपरिग्रह और स्वावलम्बी जीवनके रक्षणनिमित्त शरीरके प्रति निर्मम 
हो वे कम-से-कम दो माह और अधिक-से-अधिक चार माहके भीतर 
अपने केशोका अपने हाथोसे लोच करते हे। आत्म-बलकी वृद्धि होनेके 
कारण वे साध्‌ प्रसन्नतापूर्वक अपने केशोको घासके समान उखाड़ते हे। 
इनका उद्देश्य श्रौरको एक गाडीतुल्य समझ भोजनरूपी तेल देते हुए 
जीवनयात्रा करना रहता हैं। उनका यह दुढ विश्वास है कि शरीरका 
पोषण आत्माके सच्चे हितका कार्य नहीं करेगा। आत्माका शोषण 
करनेवाली क्रियाएं दरीरकी अभिवृद्धिनिमित्त होगी। योगिराज 
कितनी पृज्यपाद माभिक वात कहते है- 
“बज्जीवस्थोपकाराय.. तद्देहस्थापकारकम्‌। 
यद्देहस्थोपकाराप. तज्जीवस्थापकारक् 
-इष्टोपदेश १६। 

अहिसात्मक दृष्टि और चर्या एवं शरीरके प्रति निर्ममत्व होनेके 
कारण वे स्तान, दन्तधावन, वस्त्रधारणके प्रति विरक्त हो खडे होकर 
अपने हाथरूप पात्रोमे दिनमे एक बार गोचरीवृत्ति द्वारा शुद्ध और 
तपर्चर्यामें वृद्धि करनेवाले भोजनकों अल्पमात्रामे ग्रहण करते है। गाय 
जिस प्रकार घास डालनेवाले व्यक्तिके सौन्दर्य आदिपर तनिक भी दृष्टि 
ने दे अपने आहारको लेती है, उस्ती प्रकार यह महान्‌ साधक देवागना- 
समान सुन्दरियों आदिके द्वारा भी सादर आहार अपित करनेपर निर्मल 
भवोवृत्तिपूवंक आहार ग्रहण करते है। दाताके शरीर-सौन्द्य आदिसे 
उनकी आत्मा तनिक भी रागादि विकारपूर्ण नही होती। उनकी आहार 
चर्याकों मधुकरी वृत्ति भी कहते है। जैसे-मधुकर-भूमर पुष्पोको 
पीड़ा दिए बित्ता आवश्यक रस-लाभ लेता है, उसी प्रकार ये सन्त-जन 
भ्रृहस्थके यहा जैसा भी रुखा:सूखा भोजन बना हो और शुद्ध हो, उसे 
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शान्तिपूर्वक ग्रहण करते है। इनके आहारनिमित्त गृहस्थकों कोई कठि- 
नाई नही होती। ऐसे योगियोको आहार अर्पण करनेके समयको वह अपने 
जीवनकी सुनहरी घडियोमें गिनता हैँ । कारण, इस पवित्र कार्यसे गृह- 
वासमें चक्की, चूल्हा, ऊखली, बुहारी, जल-सग्रह रूप, पच-सूना' नामके 
कार्यो द्वारा सचित दोषोका मोचन होता है। साधु दैन्यपूर्वक आहार ग्रहण 
नही करते। गुृहस्थ श्रद्धा, भक्ति, प्रेम और आदरपूर्वक जब आहार ग्रहण 
करनेकी मूनिराजसे प्रार्थना करता है, तब वे शुद्ध, सात्त्विक तथा श्रेष्ठ 
अहिसात्मक वृत्तिके अनुकूल आहार लेते है। अन्य-पथी साधु नामधारी 
व्यक्तियोके समान गाजा तमाख हुक्का ग्रहण करना, मनमाना भोजन 
लेना, दिन और रात्रिका भेद न रखना आदि वातोंसे ऐसे सन्त पृथक्‌ 
रहते है। 

कोई-कोई सोचते हँ-महात्‌साधुको शुद्ध-अशुद्ध आदिका भेद 
भूल जैसा भी भोजन जब जिसने दिया, उसे ले लेना चाहिए। यह विचार 
भुमपृ्ण है। साधुओका विवेक सदैव सजग रहता है। उसके प्रकाशर्मे 
अहिसात्मक वृत्तिकी रक्षा करते हुए वे उचित और शुद्ध आहरकों ही 
ग्रहण करते है। वेदान्त-सारमे लिखा है-यदि प्रबुद्ध तत्त्वज्ञानीके आच- 
रणमे स्वच्छन्दताका प्रवेश हो जाए तब तत्त्वज्ञानी और कुत्तेकी अशुचि- 
भक्षण व्‌ त्तिमे क्या अन्तर रहेगा।' 

जैन-मूनिका केश-लोच और आहार-चर्या दर्शकके चित्तमे गहरा 
प्रभाव डाले बिता नही रहते। औरगजेबके समयमे भारत आनेवाले डा० 
बनियर अपनी पुस्तकमें लिखते है-“मुझे बहुधा देशी रियासतोमें 
दिगम्बर म्‌नियोका सम्दाय मिलता था। मेने उन्हें बडे शहरोमे विहार 
करते हुए प्‌ णंतया नग्त देखा हैं और उनकी ओर स्त्रियो, लडकियोको 





१ “बढ्ाहतसतत्त्वस्थ यथेष्टाचरण यदि । 
शुनां तत्त्वदृश्ां चेव को भेदोष्शुचिभक्षणे॥ पृ० १४॥ 
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बिना किसी विकार-युक्‍त ही दृष्टिपात करते हुए देखा है। उन महि- 
लाओके अन्त करणमे वे ही भाव होते थे जो सडकपर से जाते हुए किसी 
साधुको देखनेपर होते हे। महिलाएँ भक्तिपूर्वंक उनको आहार बहुधा 
कराती थी।” एक दूसरे विदेशी यात्री देवरनियरने लिखा है- यद्यपि 
स्त्रिया भक्तिपूर्वक उनके समीप पहुँचती है फिर भी उनमे विकार-भावका 
राखमात्र भी दर्शन नहीं होता। इसके सिवा उनका दर्शन कर तुम यह कहोगे 
कि वे आत्म-ध्यानमे निमग्न हे। 

मेक॒क्रिण्डल नामक विद्वान्‌ पुरातन-भारत नामक अपनी पुस्तकमें 
लिखते हे-दिगम्बर विहार करनेवाले यह जैन मूनि कंष्टोकी परवाह 
नही करते थे। वे सबसे अधिक सन्मानकी दृष्टिसे देखे जाते थे। प्रत्येक 
धनी व्यक्तिका घर उनके लिए उन्मुक्त था-यहातक कि वे अन्त पुरमें 
भी जा सकते थे।* : 
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वे समता, जिनेन्धस्तुति, वीतरागवन्दन, स्वाध्याय, दोषशुद्धि निमित्त 
प्रतिक्रमणरूप छह आवश्यक कर्मोको सावधानीपूर्वक पालते है। इनका 
चरित्र उदात्त होता है।' 


पूर्व-बद्ध कर्मोकी निजरा करनेके लिए तथा सकट आतनेपर सन्मार्गसे 
अपना कदम पीछे तनिक भी न हटे इस दृढ्ता निमित्त वे भूख, प्यास आदि 
वाईस परीपहो (-कप्टो) को राग-द्वेष-मोहकों छोड़ सहन करते है । 
पाइवंपुराणमे इनके नाम यो है- 


“क्षुघा, तृषा, हिम, उष्ण, डंस-मशक दुख भारी। 
निरावरन-तन, अरति-छेद उपजावन हारी॥ 
चरिया, श्रासन, शयन, दुष्द वाधक, बध बंधन। 
याचे नहों, अलाभ, रोग, तिण-फरस निदंधन॥ 





१ सग्यक प्रकार निरोध मन-वच-काय आतम ध्यावते। 
तिन सु-थिर मुद्रा देखि मृबनगण उपल खाज झूजावते ॥ 
रस-हपनांध तथा फरस अर शब्द शुभ-असुहाबन । 
तिनमे न राग-विरोध पंचेंद्रिय जयन पद पाबतें ॥ 
समता सम्हारे थरुति उचारे, बन्दना जिन देव को । 
नित करें श्रृत रति, धरे प्रतिक्॒म, तज तन अहमेव को ॥ 
जिनके न नहौन, न दल्त-घोवन लेश अंबर आवरना 
भू माह पिछली रयति में कछ शयत  एकाशन करन॥ 
एक बार दिन में ले अहार खड़े अलप निज-पाणि सें। 
कच-लोच करत न डरत परिषह सो लगे निजध्यान में ॥ 
अ्ररि-सित्र, सहल-ससान, कंचन-कांच निन्दन-थुतिकरन। 
अर्घावतारन-प्रसि प्रहारत में सदा समता घरनाएँ 


-छहुढाला, छठवी ढाल। 
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मल-जनित, सान-सन्मान-वह, प्रज्ञा और अज्नोनकर। 
दर्शन-मलीन बाईस सब-साधु परीबह जात नर॥ 
“भूषरदास 
बहिरात्म-भाववाले भाई सोचते हे-विना कोई विशेष वलवती 
भावना उत्पन्न हुए साधु कप्टोको आमन्‍्त्रण दे प्रसन्नतापूर्वक किस प्रकार 
सहन कर सकता है? पडित झ्ाशाधरजीने वताया है कि सत्युरष सकट 
के समय सोचते हँ-वास्तवमे में मोक्षस्वरुप हूँ, अविनाशी हूँ, आनन्दका 
भण्डार हूँ, कल्याणस्वरूप हे। शरण रूप हूँ। ससार इसके विपरीत 
स्वरूप है। इस ससारमे मुझे विपत्तिके सिवाय और क्या मिलेगा ? 
आत्माकी अमरतापर अखण्ड विश्वास रख वे नरवर जगतके लुभा- 
वने रूपके भूममे नहीं फेंसते, सदरभावनाओके द्वारा कहते हे- 
मोह नोंदसे उठ रे चेतवन-तनिक सोच तो- 
“सूरज चांद छिपे निकसे, रितु फिर-फिर कर श्रावे, 
प्यारी आय्‌ ऐसी बीते पता वह पावे। * 
काल सिहने मृग-चेतनकों घेरा भव-बनमें। 
नहीं बचावन हारा कोई, यों समझो सनमें ॥ 
सत्र-यंत्र सेना घन-संम्पति राज-पाद छुटे। 
वश नह चलता, काल-लुट्रा, काय नगरि लूटे है 
प्रवुद्धसाधक यह भी विचारता हे- 
“जनमें भरे श्रकेला चेतन सुख दुखका भोगी। 
और किसीका क्या,-इक दिन यह, देह जुदी होगी ॥ 
कमला चलत न पेड,-जाय सरघट तक परिवारा । 
अपने-अपने सुख़को रोबे पिता, पुत्र दारा॥ 
१ मोक्ष आत्मा सुख लित्यः शुभः शरणमत्यथा। 
भवे३स्मिन्‌ वसतो मेउन्यत्‌ कि स्थादित्यापदि स्मरेत्‌ ॥ 
“सागारघर्मामृत, ५, ३० । 
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ज्यों मेलेमें पथयी जन, नेह धरे फिरते। 
ज्यों तरवर पे रन बसेरा पंछी भरा करते ॥ 
कोस कोई, दो कोस कोई उड़ फिर, थक-थक हारे । 
जाय अकेला हंस, संगम कोई ते पर सारे ॥” 
संसारके विषयमे वह चिन्तवन करता है- 
“जन्म मरण अ्ररु जरा रोग से सदा दुखी रहता । 
द्रव्य, क्षेत्र अद काल भाव भव परिवर्तन सहता ॥ 
छेदन भेदत नरक पद्ु गति, वध बंधन सहना । 
राग-उदयसे दुख सुर गतिमें कहां सुखी रहना ॥ 
भोग पुण्य-फल हो इंक इन्द्री क्या इसमें लाली । 
कृतवाली दित चार फिर वही खुरपा श्र जाली ॥” 
जडसे आत्माकों भिन्न विचारता हुआ अपनी आत्माको इस प्रकार 
साधक सचेत करता है- 
“मोहरूप मुग-तृष्णा-जलमें सिथ्या-जल चमके। 
मृग-चेतन नित भूममें उठ-उठ दौड़े थकथक के ॥ 
जल नहीं पाव प्रान गसावे, भटक भटक मरता। 
बस्तु पराई माने अपनी, भेद नहीं करता॥ 
तू चेतन, श्रर देह भ्रचेतन, यह जड़, त्‌ ज्ञानी । 
मिले अतादि, यतन तें बिछरे, ज्यो पय अर पानी ॥ 
इस घणित मानव देहको सडे गन्नेके समान समझ साधक सोचता है- 
“काना पौंडा पड़ा हाथ यह, चूसे तो रोबे। 
फल अनन्त जू्‌ धर्मध्यानकी भूमि विषे बोबे ॥ 
केशर चन्दन पुष्प सुगन्धित वस्तु देख सारी। 
देह परस ते होय भ्रपावत निस-दिन मल जारी ।* 
साधनकी अनुकूल सामग्रीकों अपूर्व मान वे महापुरुष सोचते है और 
अपने अनन्त जीवनपर दृष्टि डालते हुए इस प्रकार विचारते है- 
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“दुलंभ है निगोद से थावर श्ररु तस-ति पानी । 
नर-कायाकों सुरपति तरसे, सो दुर्लभ प्रानी ॥ 
उत्तम देश सु-संगति दुलभ श्रावक-कुल पाना । 
दुर्लभ सम्यक्‌, दुर्लभ संयम, पचल गुण ठाना ॥ 
दुलंस रत्नत्रण आराधत, 'दीक्षाका धरना । 
दुर्लभ मुनिवरको व्रत पालन, शुद्ध भाव करना ॥ 
दुलंभ-से-दुलंभ है देतत, बोधि-ज्ञान पाना । 
पाकर केवल-श्ञान, नहीं फिर इस भवमे झाना ॥। 
-मंगतराय, बारह भावना 
विपयभोगोमे मनुष्य-जीवनकों लगानेवाले, साधककी दृष्टिमे, अनता- 
पूर्ण काम करते है। उस अज्ञताको बनारसोदासजी इन बब्दोमे चित्रित 
करते हे- 
“ज्यों मति-हीन विवेक बिना नर, 
साजि मतंग जो इंधन ढोदें। 
कचन-भाजन धूरि भरे शठ, 
मृह सुधारस सो पगय धोबे॥ 
बे-हित काग उड़ावन कारन, 
डारि उदधि मति' म्रसख रोवे। 
त्यों नर-देह दुर्लेभ्यथ बनारसि, 
पाय अ्रजान अकारथ खोबे ॥ 
-ताटक समयसार 
सुकवियोने अपनी विविध शैलीसे साथकके जीवनपर बडा सुन्दर 
श्रकाश डाला हैं। महाकंवि बनारसीदास, भृहके त्याग करनेवाले और 
तपोवन-वासी साधुको सद्गुणरूपी कृटुम्बसे गृह॒वासी बताते है। देखिए- 
“घीरज-तात, क्षमा-जननी, परमारथ-मोत, सहादचि-सासी | 
ज्ञान-सुपुत्र, सुता-करुणा, मति-पुत्रवधू, समता श्रति भासी॥ 
प 
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उद्यम-दास, विवेक-सहोदर, वुद्धि-कलत्र शुभोदय-दासी । 
भावकुटुम्व सदा जिनके ढिंग यो मुनिकों कहिये गृहवासी।॥*” 
-बनारसीबिलास, २०५४ 
यद्यपि मुनि भूमिपर शयन करते हे और जीवदयानिमित्त मयूरकी 
पिच्छी और शुच्िताका उपकरण कमण्डलु रखते हे, फिर भी कवि-जन 
मनोहर भाषामे उनकी सामग्रीको इस प्रकार व्यक्त करते हे- 
“विख्याद्विनेंगरं गृहा वसतिकाः द्वाय्या शिला पाती 
दीपाइचलत्बकरा मृगाः सहचरा मंत्री कुलोनाज्ना। 
विज्ञानं सलिल॑ तपः सददानं येषां प्रशान्तात्मनां 
धन्यास्ते भवपंकनि्गमपथप्रोददेशकाः सन्तु नः ॥ 
>ज्षानाणंव । शुभचन्द्र 
अहिसा पालनार्थ ये मुनिजन वर्षाकाल एक स्थान पर व्यतीत करते 
है। इस सम्बन्ध 'विद्युन्माला' छन्द्में लिखा गया यह पद्य कितना मधुर 
हे 
जनी जोगी वर्षाकाले । श्रापा ध्यावे बाधा टाले। 
कूके केकी मेघ ज्वाला । चौधा नच्चे विद्युत्माला ॥ 
“छुन्दशतक (४ 
वे सन्त-जन कर्मके फन्‍्देसे फेंसकर अपना अहित नहीं करते। 
कर्मोने इस जग्रतूमे क्रेधादि कषायरूपी चौपडका झेल जमाया हैं। उस 
खेलके चक्‍्क्रसे दिगम्वर-जैन मुनि बचे रहते हे। किन्तु, जगत॒के अन्य 
प्राणी उस खेलर्म आसक्ततिपू्वक भाग लेते हैँ तथा हारकर पीछे रोते- 
पछताते है। भूधरदाव्॒जी कहते है- 





१ “जे बाह्य परवत वन बसे गिरि-गफा-महल मनोग । 
सिल-सेज, समता-सहचरी, शशिकिरन-दीपक जोग ॥ 
सग-सित्र, भोजन-तपसयी, विज्ञान-निरसल नौर। 
ते साधु मेरे उर बसो, मम हरहु पातक पीर ॥ _ -भूधरदास 
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“जगत-जन जूबा हारि चलें। ु 

काम कुटिल सग बाजी साडी उनकरि कपट छले॥ 

चार कषायमयी जहँ चौपरि, पासे जोग रले। 

इस सरवस, उत कामिनि-कौड़ी, इह विधि भटक चले ॥ 

क्र खिलारि विचार न कौन्हो, हे हें व्वार भले। 

बिता विवेक सनोरथ काके, भूधर' सफल फले ॥” 

जगत्‌के प्राणी कनक, कामिनी आदिमे अपनेको कृत्तार्थ मानते हे, 

किन्तु, साधककी स्थिति इससे निराली है। मृत्युके नामसे जहा दुनिया 
घवराती है, जीवनकी ममतावश जहा किये गये बडे से बडे अनथथ क्षम्य 
माने जाते है, वहा साधक मृत्युको अपना स्नेही तथा परम मित्र मान 
मृत्यु-कालको महोत्सव मानते हैं। मरणके समय साधक सोचता है- 


“यह तन जीणं कुटी सम आ्रातम, यातें प्रीति न कीजे । 
नृतत महल मिले जब भाई, तब यामें क्या छीजे ७” 


आत्माकी अमरतापर विश्वास होनेके कारण अपने उज्ज्वल भविष्य 
का विश्वास करते हुए भावी जीवनको जीणं-कूटीके स्थानपर भव्य-भवनः 
मानता है। वह पूछता है- 
“भृत्यु होनेसे हानि कौन है ?-याक्ों भय मत लाओ । 
समतासे जो देह तजे तो-तो शुभ-तन तुम पाप्नो ॥ 
मृत्यु सिन्न उपकारी तेरो-इस अ्रवसरके भाही। 
जीरण तनसे देत नयों यहू, या सम साहू नाहीं ॥ 
था सेती इस मृत्यु समय पर उत्सव श्रति हो कीजे। 
क्लेश भावकों त्याग सयाने समता भाव धरीज ए* 
अपनी आत्माको उत्साहित करते हुए साधक सोचता है- 
“जो तुम प्रब पुण्य किये हे, तिनको फल सुखदाई। 
मृत्यु-मित्र बिन कौन दिखाव, स्वर्ग-सम्पदा भाई॥। 
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कर्स महादुठ बरी -भेरो ता सेती दुख पावे। 
तन-पिजरमें बन्द कियो सोहि, यासो कौन छुडावे ॥ 
भूखतृषा दुख भ्रादि श्रनेकन, इस ही तनमें गाढे। 
मृत्युराज भ्रब आय दयाकर, तन-पिजरसो काढ़ें ॥ 
मृत्यको वह कल्पवृक्ष मानता है। इसलिए कहता है- 
“मृत्यु-कल्पद्रम पाय समाने, मागो इच्छा जेती। 
समता धरकर मृत्यु करो तो, पात्जी सम्पत तेती ॥* 
मृत्युको महायात्रा कहते हें। मरण-कालको शुभ-यात्राका अवसर 
भातकर शक्‌न-शास्त्रकी दृष्टिसे प्रस्थान निमित्त शुभ-सामग्री सग्रहके 
लिए कवि सूरचन्दजी कितने पवित्र और उद्वोधक विचार व्यक्त 
करते हँ- 
“जो कोई नित करत पयानों ग्रासान्तर के काजे। 
सो भो झक्‌न बिचारे नोके, शुभके कारण साज ॥ 
मातपितादिक सर्व कृदम मिलि, नीके शक्‌न बसावे। 
हलदी, धनिया, पुगी, श्रक्षत, दूब दही फल लाबे।॥ 
एक ग्राम जानेके कारण, करे शुभाशुभ सारे। 
जब परिगतिको करत पयानो, तब माह सोचो प्यारे ॥ 
और भी समझाते हे- 
सब कृट॒म्ब जब रोबन लागे, तोहि रुलाव सारे। 
ये अपडाकुन करें सुन तोको, तू यो क्यो न विचार ? 
अब परगतिको चालत बिरिया, धर्मध्यान उर श्रानो । 
भारो आराधत आराधो मोहतनो दुःख हानो ॥ 
मृत्यके विषयमे साधककी निराली कल्पना होनेके कारण अवर्णनीय 
विपत्तियोके आनेण्र भी वह सत्पथसे विचलित नहीं होता। यथार्थमे 
ऐसे साधकके आगे कर्मोको भी हार मानती पडती है। महाकवि गुणभद्र , 
इसीलिए कहते है- 
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“ज्ीविताशा धनाशा च येषा तेषा विधिविधिः । 
कि करोति विधिस्तेषा येषा आदा निराशता ॥* 
“अंत्मानुगासन, १६३। 
साधककी मनोद्त्ति मोही-जगत्से निराली होती है। महामुनि धन- 
दौलतकी तो कोई आशा नही करते, सन्मार्गपर अपना कदम बढानेके 
सिवा जीवनकी ममतावश कभी पीछे नहीं लौटते। अकिचन-पता उनकी 
सम्पत्ति है। कत्तंव्य-पालन करते हुए आत्म-जागृतिपूर्वक मृत्युकों वे 
जीवन मानते हे। भला ऐसी वलिष्ठ ज्ञानी आत्माओका दुर्देव क्या कर 
सकता हैं ” 
आत्मानुशासनकारकी वाणी कितनी प्राणपूर्ण है- 
“निर्धभत्व धर्न येषा भृत्युरेव हि जीवितम। 
कि करोति विधिस्तेपा सता ज्ञानैकचक्षुपाम्‌ ॥१६२॥* 
इस प्रसंगपर कवि वुन्दाबबका कथन विचारपूर्ण हैँ - 
“सब जिय निज सम नल गने । निश्चि दिन जिनवर बेन भने । 
निज अनुभव रस-रीति धरे । तास कहा कलिकाल करे ॥* 
पश्चिमके विद्वान्‌ समाधिमरणकी महत्ताको न जान उसे आत्मधात 
( #एाटाएैं& ) प्मझते हे। विदेशोमे जैनधर्मका प्रचार करनेवाले 
स्वर्गीय विद्वान्‌ वैरिस्टर चम्पतरायजी विद्या-वारिधिने इगलेडसे भारत 
लोटनेका कारण यह वताया था कि अब मेरा रोग कावके वाहर हो गया 
है । पश्चिमके लोग समतापूर्वक प्राणोका उत्सर्ग करना नही जानते इसलिए 
समाधि-मरणकी लालसासे में तीर्थंकरोकी भूमि स्व-देशकों लौट आया। 
भारतीय-दर्गनके प्रामाणिक माने जानेवाले विद्वान सर राधाकृष्णन भी 
मालूम होता हैं पश्चिमी प्रवाहमे बहकर समाधिमरणकों आत्मधात कह 
वेढे हे। उन्होने जैन-धर्मके विषयमे कही-कही ऐसी विचित्र बातें लिखी 
है जो जैन तत्त्व-ज्ञानका प्राथमिक विद्यार्थी भी न लिखता। आचाये 
और उपाध्याय साथनाके पथपर चलनेवाली प्रगतिशील भपृ्व॑ आत्माएँ 
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है। उनको वे सिद्धो ( ?0९८६ 50प्री$ ) का भेद बताते हे। 
समाधिमरणको आत्मघात समझनेमें भी ऐसा ही भूम हुआ है। उन्होने 
लिखा है-ए्रा४ फ्रेपकाशा #९एप्रताक्ना९४8 खेक्रातशा) 
॥0व5 480 ४ "९8४९० 6, वर 8४९६४ग९श 9 
गए ६0 ?7.80086, 7 श€ 0श770 7888: 007 0988 
3078 धाते शावप्राह #प्रश/शणा65, इप्राशत6 8 9श0पग- 
&607-]80#॥ ए085097ए १५०), 4. 9. 9827. 

- हा वौद्धवर्म आत्मघातका निषेध करता है, वहा जैनधर्म 
आत्म-घातको जीवन-वर्धक मानता है। यदि साधु-जीवनका निर्वाह कठिन 
हो, यदि हम अपनी वासनाओपर विजय प्राप्त न कर सके और तपशइ्चर्या 
न कर पावे, तव आत्मघातकी आज्ञा दी गई है।” 


इस सम्वन्धमें यह जानना आवद्यक है कि जन-गासनमें आत्म- 
घातको पाप, हिंसा और आत्माका अहितकारी बताया है। आत्मघातमें 
घवराकर मानसिक दुवंलतावद अपनी जीवन डोर काटनेकी अविवेकता 
पाई जाती है। आत्मघाती आत्माकी अमरता और कमकि शुभाशुभ फल 
भोगनेके वारेमे कुछ भी नहीं सोच पाता। वह विवेक-हीन वन यह सम- 
जता है कि वर्तमान जीवन-दीपकके वुझ जानेपर मेरी जीवनसे उन्मुव्ति 
हो जाएगी। उसके परिणामोमे मलिनता, भीति, दैन्य आदि दुर्वलताएँ 
पाई जाती हे । समाधिमरणमे निर्भीकता और वीरत्वका सदुभाव पाया 
जाता है । राग, हेष, क्रोव, मान, माया, लोभका परित्यागकर शुद्ध अहि- 
सात्मक वृत्तिका पालन समाधिमरणका साधक करता है। यह ठीक है कि 
आत्म-चात और समाधिमरण दोनोमे प्राणोका विमोचन होता हैं, 
किन्तु दोनोमें मनोवृत्तिका वडा अन्तर है। आत्मघातमे जहा मरनेका 
लक्ष्य है, वहा समाधिमरणका ध्येय, मृत्युके योग्य अनिवाय परिस्थिति 
आनेपर अपने सद्गृणोकी रक्षा करनेका, अपने जीवन निर्माणका है। 
एकका लक्ष्य जहा जीवनकों विगाडना है, वहा दूसरेकी दृष्टि जीवनको 
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बनाते और सम्हालनेकी रहती है। पृज्यपाद स्वामी सर्वार्थसिद्धिमे इस 
विषयको इस प्रकार स्पष्ट करते है कि किसी गृहस्थके घरमे बहुमूल्य 
वस्तुएं रखी हे , भीषण अग्निसे वह घर जलने लगा। यथाशक्ति उपाय 
करनेपर भी आग बढती ही जा रही है। ऐसी अ-साधारण परिस्थितिमे 
चतुर व्यक्ति मकानका ममत्व छोड अपनी बहुमूल्य सुवर्ण-रत्नादि सामग्री 
को बचानेमे लग जाता है। उस गृहस्थकी मकानका ध्वसक समझना ठीक 
नही है । कारण जबतक वश चला, उसे रक्षाका ही प्रयत्न किया। किन्तु 
जब रक्षा असम्भव हो गई, तब कुशल व्यक्ति होनेके नाते 
अपनी बहुमूल्य सामग्रीका रक्षण करना उसका कर्तव्य हो गया। इसी 
प्रकार साधक रोगादिसे शरीरादिके आक्रान्त होनेपर सहसा समाधिमरण 
की ओर दौड नहीं जाता-वह तो मानव शरीरको आत्मजाग्रतिका 
: विशिष्ट साधन समझ अधिकसे अधिक समयतक अवस्थित देखना चाहता 
है। किन्तु जब ऐसी विकट अवस्था आ जाए कि शरीरकी सुधि-बुधि 
लेनेपर आत्माकी सुधि-वृधि न रहे, तब वह अपने सद्‌गुणो, अपनी प्रतिज्ञाओ 
तथा अपनी आत्माकी रक्षाके लिए उद्यत हो क्रोध, मान, माया, लोभादिका 
त्यागकर साम्यभावसे भूषित हो मृत्युराजका स्वागत करनेके लिए तत्पर 
हो जाता है। वह अखण्ड शान्तिका समुद्र बन जाता है। स्नेह, बैर, मोह 
आदि उसके पास तनिक भी नही फटकने पाते। ऐसी स्थितिमे समाधिमरण 
और भात्मधातमे उतना ही अन्तर है जितना आत्म-बली दिगम्बर मुनि 
और दुर्भाग्यवश वस्त्रादि न पानेवाले दैन्यकी मूर्ति किसी दीन भिखारीमे । 
स्वामी समन्तभद्धने लिखा है- 
“उपसर्ग, दुर्भिक्ष, बृढापा अथवा रोगके निष्प्रतीकार हो जानेपर 
आत्मपवित्रताके लिए शरीरका त्याग करना समाधिमरण है।! 


१ “उपसग दुभिक्षे जरसि रुजायां च्‌ निःप्रतीकारे। 
धर्माय तनृविमोचनमाहुः सल्लेखनामार्या: ॥” 
“रत्तकरण्डश्रावक्राचार १२२। 
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इस विपयका विस्तृत विवेचन भगवती आ्राराधता नामक श्रमण- 
चर्या समझानेवाले ग्रथमे किया गया है। सर्वार्थसिद्धिकी निम्न पक्तिया 
सक्षेपम इस विपयको भली प्रकार स्पप्ट करती है- 
“रागद्रेंपमोहाविष्टस्य हि विषश्रस्त्राद्यपररणप्रयीगवद्यादात्मानं ध्नतः 
स्वध्ातो भवति न सल्लेखना प्रतिपन्नस्थ रागादयः सन्ति, ततो नात्मव- 
धदोप: ।” -सर्वार्थसिद्धि श्र० ७ सू० २२। 
विप, अस्त्र आदि उपकरणोके प्रयोगसे राग-हैप मोहाविप्ट प्राणी 
द्वारा आत्माका घात करनेपर स्वका घात होता है। समाधिमरणको 
प्राप्त व्यक्तिके राग-द्रेघ मोहादिक नहीं होते, ईसलिए आत्म-वंधका 
दोप नहीं होता है 
दिगम्बर मुवीद्रोकी गान्त, श्रेप्ट, निरीह, निराबुल, उदात्तचर्याका 
जिस किसी सात्त्विक प्रकृतिवाले मानवको दर्णन हो जाता है उसकी आत्मा 
में यह विचार अवध्य उत्पन्न होता है, जिसे कवि भूधरदासजी इन आब्दोमें 
प्रतिविम्बित करते हे- 
कद गुहवाससों उदास होयथ बन सेऊ, 
वेऊ निज रूप गति रोक मन-करी को। 
रहि हो श्रडेल एक श्रासन श्रचल प्रग, 
सहि हों परीसह शीत, घाम, मेघ-भरी की॥ 
सारग समाज खाज कबधो खुजे हैँ झ्रानि, 
ध्यान, दल-जोर जीतू सेना मोह-अ्ररी की। 
एकल विहारी जथाजात लिगधारों रबर, 
होऊँ इच्छाचारी बलिहारी हों वा घरी की ॥” 
“जनशतक 
दिगम्बर मृनि विज्ञानामृतकों पी तथा तपइ्चर्यारूपी सुस्वादु 
वलप्रद आह्रको भ्रहण कर शरने जने विकास पश्रपर प्रगति करते हुए 
इतनी उन्नति करते है, कि जिसे देख जगत्‌ चकित हो जाता है। प्राथमिक 
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| 
अवस्थामे दिगम्बर तपस्वियोके पास विश्वको चमत्छृत करनेवाली वात 
भले ही न दीखे, किस्तु न जाने इतमेसे किस साधककों अखष्ड समाधिके 
प्रसाद रूप अपूर्व सिद्धिया प्राप्त हो जाएँ। भगवान्‌ पाब्वेनाथने आनन्द 
महामुनिके रूपमे तीर्थकर-प्रकृतिका वध किया था-विश्व हितकर अनु- 
पम्र आत्मा बननेकी साधना अथवा शक्ति सचय प्रारम्भ कर दी थी। 
उस समय उनके योग-वलकी महिमा अवर्णनीय हो गई थी। कविने उनके 
प्रभावको इन शब्दोमे अकित किया है- 
/जिस बन जोग धर जोगेशवर, तिस बनकी सब विपत ठले। 
पानी भर्राह सरोवर सूखे, सब रितुके फल-फूल फले॥ 
सिहादिक जे जात विरोधी, ते सब बेरी बैर तज। 
हस भुजंगम सोर भजारोी, आपस में मिलि प्रीति भजे। 
सोह साध चढे समता रथ, परसारथ पथ गमन करे। 
शिवपुर पहुंचनकी उर बांछा, और न कछु चित चाह धरे। 
देह-विरकत मसत्त बिता मुन्ति सबसों मेनत्नी नाव बहेँ। 
श्रातम लीन, भ्रदीन, अनाकुल, गुन बरनत नह पार लहे।" 
“पाहवंपुराण, भूधरदास 
दिगम्बर जैन मुनिका जीवन और मुद्रा जगत॒कों पुकार-पुकार कर 
जगाती हुई कहती है-क्यो मोहके फदेमे फँंसकर विक्ृति और विपत्तिकी 
ओर दौडे चले जा रहे हो। आओ, अकिचनताका पाठ पढो, प्रक्ृतिके 
प्रकाहमे आत्माकी विक्ृतिको घो डालो , तब तुम्हारे पास आनन्द तथा 
शान्तिका निर््वर उद्भूत हो सवका कल्याण करेगा। देखते नहीं, सारी 
प्रकृति किसी प्रकारका आवरण धारण भही करती-एक मनुप्य है जो 
अधिक ज्ञान सम्पन्न होते हुए भी अपने विकारों एवं अपनी दुर्वंलताओं 
को दूर न कर उनपर सुन्दर वस्त्रादिका मोहक आवरण डाल अपने 
आपको तथा जगत्‌को ठगता है। देखो न आख पसार कर, हरिण पक्षी 
आदि सभी प्राणी दिगम्बरत्वकी मनोरम मुद्रासे अकित है। 
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परिग्रह आदिको आत्मदुवलताका अग न मान उसके समथनमे 
लगनेवालोके समाधानमे ताकिक श्रकलंकदेव कहते हे कि जगतमे विविध 
उपासकोके अनेक उपास्यदेव हैं और उनकी वेष-भूषा पृथक्‌-पृथक्‌ है। 
किन्तु जगतूमें एक दिगम्बर मुद्राका ही व्यापक रूपसे प्रसार पाया जाता 
है 
“तो ब्रह्माकितभूतलं न च हरे: शम्भोन्न मुद्राकित 
नो चन्द्राकंकरांकितं सुरपतेवंजांकितं नेव च। 
षड्वक्‍त्राम्बुज-बौद्ध-देव-हुतभुकयक्षोरगेर्नाकितं 
नरन॑ पदयत वादिनों जगदिदं जेनेन्द्रमुद्राकितम्‌ ॥* 
-अ्रकलंकस्तोत्र, ११। 


अपने अन्त करणमे काम-भावनाका तनिक भी विकार धारण ते कर 
नारी जातिके लिए चित्तमे मातृत्वकी भावनाको प्रवुद्ध करनेवाले मलिन 
शरीर किन्तु सस्कृत आत्माधारी दिगम्बर मुनिजन जिस देशमे विहार 
करते हैं, वहाके लोग सदाचार तथा सदभावनाओसे सम्पन्न हो सुखी रहते 
है। आज ऐसी पवित्र आत्माओकी अत्यन्त विरलताके कारण 
भारतवर्षमें श्रेष्ठ सदाचार और नैतिक जीवनमे 'हास दिखायी देता है। 
पुरातन भारत जान्ति समृद्धि और अभ्युदयका केन्द्र बताया जाता है। 
उस समय मोहारि-विजेता दिगम्बर-मुनीद्धोका सत्र वहु सख्यामें विहार 
हुआ करता था। मेगस्थनीज कहता है- जव वादगाह सिकन्दर भारत 
मे आया था तब उसने तक्षशिलामे कुछ दिगम्वर मुनियोके दर्शन 
किए थे ।” प्रो० श्रायंगरने लिखा है कि-ये जैन आचार्य अपने चरित्र, 
सिद्धिगों और ज्ञानके कारण अलाउद्दीन और औरणजेब जैसे 
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म्‌स्लिम वादशाहोके द्वारा वन्दित थे।१ स्मिथ महागयने का 
भारतीय इतिहासमे लिखा है कि- ह्यूएनसाग नामक चीनी यात्रीने 
सत्‌ ६४० ई० में दक्षिण भारतकों देखा था।” वह मालकूट देगका वर्णन 
करते हुए लिखता है कि- वह्य॑ दिगम्वर जेन मुनियोका बहुत बड़ा 
समुदाय था।”* 


ऋगः्वेदम दिगम्बर मुनियोका उल्लेख है। विश्ेपत्त उसका सवध 
दिगम्वर जेन मूनियोसे बताते है!। उपनिपद्‌ साहित्य भी दिगम्बर 
ऋषियोके विपयमे प्रकाश प्रदान करता हैं। उपनिपदोमे छ प्रकारके 
संन्यासियोका उल्लेख है। जिनमें परमहस, भिक्षु, परिन्राजक तथा सन्यासी 
को नग्त रहना आवश्यक कहा है। परमहसके विषयमें जावाल-उपनिषद्‌ 
में लिखा है, “कि जो निमेन्थ दिगम्बर मुद्राघारी तथा परित्रह रहित होकर 
च्रह्मके मार्गमें सम्यक्‌ प्रकार संलग्न हे, जुद्ध मनोवृत्ति वाला है, प्राण रक्षण- 
के लिए भिक्षा द्वारा आहार ग्रहण करता है तथा लाभ अलाभमे समदृष्टि 


अब मल जा अल टन अनल रत लटकन शीमन्‍शदि लटक टिक कम 
१ वह वद्चा। 8 लाधाए१४--१ए शाक्षाए ताधा॥रलल,, बरडशायाशा5 

शा इथात॥शाआंए-०0णगाशाते ६8९ 785960 6 €एशा जेणीह्ा- 

शाब्रदेद्या। 50ए70शएगाड गरद० #॥व्तेका बात सैपाशाएगश 380- 


$॥9॥9 “-..20, एिलाहुव5 $गता९ था 500 एतावत चैश्लागनओाा 
शिक्वाक 2700 ७9. 82 


फू 


२. "माशा। ॥5शाए प्रांत $णाधाशप पता 640 2. -)., 
शत 068०706४ १४:05 ००एगएए “-.ह6 आएते€ वक्लत् इक्षापड 


जलर जाछशाई थ गायाधाप्रव6् "७55 प्र, 6 पाताल 
7, 409 


३े “मुनयों चातरशना. पिशंगा बसते मला:। 
बातस्यानु धाजि यन्ति यदेवातों भ्रविक्षता।'-मंडल १०, ११, १३६ 
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रहता हैँ वह परमहस है ।! उक्तः ग्रस्थमे लिखा है कि परमहस साधु 
आकाभ रूपी वस्त्रको धारण करता है।* 
तारद परिव्राजकोपनिषद्मे लिखा है कि भिक्ष अपने पुत्र, मित्र, 
कलत्र, कृटुम्वियोंकों छोड़कर दिगम्वर होता है।। भिक्षुकोपतिष , 
तुरीयत्योपनिपद्मं भी इस बातका समर्थत है। सन्यासोपनिषदसे 
ऐसे सन्यासीको ज्ञान वेराग्य-सन्यासी' कहा है, जिसने सर्व परित्याग कर 
दिगम्वरत्ककोी अगीकार किया हैँ।” मैत्रेय उपनिषदम् दिगम्बरत्वके 
साथ आतननन्‍्दकी उद्भूतिका उल्लेख है-देशकाल-विमुक्तोइस्मि दिगबर- 
सूखोस्म्यहम्‌। 
पुराण साहित्य भी इस सवधमे महत्त्वप्रद सामग्री उपस्थित करता 
7 | शिवपुराणमे एक कथा आई है कि शिवजीने दिगम्बर मृठ्रा धारण कर 
देवदारु वनके आश्रमका निरीक्षण किया था। उनके हाथमे मयूरपखकी 


पिच्छिका भी थी'। कर्म पुराण पद्मपुराणश, मे भी दियम्बरत्व 


१ “पथाजात-रूपधरो निम्नेन्थो निष्परिग्रहस्तत्तद ब्रह्ममार्गे सम्यद््‌ 
सपन्नः शुद्धमानसः प्राणसधारणार्थ. . विमुक्तों भेक्षमाचरन्‌. . 
लाभालाभयो: समो भूत्वा. . .सः परमहसों नाम! 

२ -.«सः परमहंस आ्राशाम्बरों ने नमस्कारों न स्वाहाकारों, व 
निन्‍्दा, न स्पुतिर्षादृच्छिको भवेत्‌ स भिक्षुः ।” 

३ अथवा यथा विधिर्चेज्जातरूपधरों भूत्वा स्वपुत्र-मित्र-कलत्न- 
बन्ध्वादीनि कौपीन दण्डमाच्छादनं च त्यक्त्वा....” 

४ “सब्यस्य जातरूपधरों भवति स ज्ञानवेराग्यसन्यासी (* 
/विवेशोन्मत्तवेदइच॑स्तब्धलिगो दिगम्बर. . .” 


“मयूरचन्द्रिकापुञजपिच्छुकां धारयन्‌ करे ॥-शिवपुराण 
१०-८०, दर 
कूमपुराण-उपरिभाग ३७.७। 


पद्मपुराण-पातालखूण्ड ७२; ३३ 
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समर्थक सामग्री उपलब्ध होती है। शकराचार्यके विवेक चूडामणि- 
मे ब्रह्मनिष्ठ योगीकी स्वाधीन वृत्तिपर प्रकाश डालते हुए लिखा 
है कि उनके वस्त्र दिशा रूपी होते है, जिन्हें धोने और सुखाने 
की आवश्यकता नहीं मालूम पडती।! इस प्रकार प्राचीन भारतीय 
वाड्मयका सम्यक्‌ अवगाहन करनेपर प्रचुर प्रमाणमें श्रेप्ट साधकोके 
दिगम्बरत्वकी महिमाकों बतानेवाली महत्त्वपूर्ण सामग्री प्राप्त होती 
हैं। तत्त्वदर्शी तो यही सोचता है कि में कब आशज्या रूपी वस्त्रोकों घारण 
करूँगा।/* उस श्रेष्ठ अवस्थामे ही यह ॒ जीव पूर्ण निराकुल हो ब्रह्म- 
साक्षात्कारका आनद लेनेमे समर होता हैं। आत्म-निमग्तताकी स्थिति 
में तनवदनकी कंसे सुध रहेगी! अपने यूगके विख्यात सन्यासी स्वामी 
रामकृष्ण परमहसके सबंधमे प्रकाशित “श्री श्रीरामक्ृष्ण कथामृत” बँगला 
भाषाकी रचनामे स्वामीजीकी दैनिक-चर्याकी चर्चा की गई है, कि “जगते 
पर भक्तोने देखा प्रभात हो गया है। श्री रामकृष्ण बालकके समान दिगम्बर 
है और कमरेके भीतर ईश्वरका ताम लेते हुए घूम रहे हे।” (डायरी 
१६ अक्तूबर १८८२)। श्री अश्विनीकूमार दत्तनें जो वगालके 
विख्यात राजनेतिक नेता थे 'रामकृष्णके सस्मरण' मे उनके दिगम्वरत्वकी 
चर्चा की हैं। स्वयं स्वामीजीन उनसे कहा था कि “में सभी भौतिक 
जगत्‌की वस्तुओको भूल जाता हूँ। उस समय वस्त्र भी छूट जाता है।” 


१ “चिन्ताशुत्यमदन्यभक्षमद्नं पान सरिदृवारिषु 
स्वातत््येण निरकुशा स्थितिरभीनिद्रा इमशाने बने । 
वस्त्र क्षालन-शोषणादिरहितं दिगुवारतु शब्बा मही 
सचारो निगमान्तदीभिषु विदा क्रीडा परे ब्रह्मणि ॥* 

२ “आशावासों वरीमहि” 


३. “फेशाइणशा8 इच्चते 7 ॥050 ##श॥धणा 60 €एशए पाए 
(ण्रातेक्षाए)) जैए लए क्राणुफुल्व ? 
“फिशाग्राइटशा९९४ ए दिश्ययोगपह98, 7 ५० ॥, ७, 80, 
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बौद्ध साहित्यसे भी दिगम्बर श्रमणोका सद्भाव ज्ञात होता है। 'विसाख 
बत्यु धस्मपदत्थकहाँ में लिखा है कि एक श्रेष्ठिके भवतमें ५०० 
दिगम्वर जैन साधुओने आहार किया था। दीर्घनिकायसे विदित होता 
है कि कौशल नरेश प्रसेनजितूने निम्न॑न्थी' को नमस्कार किया था। महा- 
वग्गसे ज्ञात होता है कि वैशालीमे दिगम्बर जेन श्रमणोका विहार होता 
था। 'महापरिणिव्वाण सुत्त धम्म पदत्यकहा मे भी निम्नेन्थोका उल्लेख 
पाया जाता है।' 
मूसलिम समाजमे भी दिगम्बरत्वका सम्मान रहा है। आज 

से ३०० वर्ष पूर्व मुसलिम सत सरमद शाहजहाके राज्यमे दिगम्बरके रूप- 
में राजधानी देहलीमे विचरण करता था। दिल्‍लीमे लालकिलेके समीप 
में सत सरमदका मजार है, जहा सदा दर्शकोकी भीड लगी रहती है । उसके 
ये शब्द बडे मामिक है, “जिसमे दोष देखता है उसे वस्त्र पहिना देता है, 
जो दोषरहित है उन्हे नगा ही रहने देता है” ।' 

आचार्य सोमदेवने यशस्तिलकचम्पूरमें शकूनशास्त्रकी दृष्टिसे दिगम्बर 
मूनिके विहारको राष्ट्रके लिए मगलमय बताया है- 

“पक्चिनी राजहंसाइच निर््न्थाइवच तपोधनाः। 
ये देशमुपसपंन्ति सुभिक्ष तत्र निर्दिशेत्‌ ॥” 

आजके भौतिकवादी वातावरणमे किन्ही-किन्ही व्यक्तियोकों शिष्टा- 
चारके नामपर दिगम्बर मुनीद्धोका नगरादिमे गमनागमन अप्रिय लगता 

१ मीईशंफधटतों जीशागगराए5, 2, 98-98 

२, (5९९ 8850 582 ९0व 800६8 ० फ्रा6 08४ ५० हशात, 
228 थापे &ए०7॥] 76), शत पर९ ए0एशा70878 5078 0 ॥ता॥ 
78 

३ विश्ववाणी मासिक ४, पृ० २५१, वर्ष ८। 

“पोशाद लिबास हरकरा ऐबे दीद । 
बे ऐवा रा लिबासे उरियानी दाद ॥ 
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है। किन्तु यदि वे उपयुक्त वर्णनके प्रकाशमें उन योगियोकी महत्ताको 
सोचने और समझनेका प्रयत्त करे तो उनका हृदय उन मुनीन्‍्द्रोकी मुद्रा 
महत्तासे प्रभावित हुए विना न रहेगा। सन्‌ १६४४ ई० के दिसम्बरमे नाग- 
पुर हाइकोट्टके जस्टिस सर भवानीशंकर नियोगी महावयकी 
अध्यक्षतामें दिगम्बर मुन्रि श्री सुमतिसागरजीका सार्वजनिक भाषण, 
हजारो व्यक्तियोकी उपस्थितिमो हुआ था। उसे सुनकर जस्टिस 
नियोगीजीकी आत्मा अत्यन्त प्रभावित हुई और उन्होंने कहा--आज 
इन म्‌ निराजके दर्शन कर मुझे बहुत प्रकाश मिला। कहा तो ये साथु जो 
विना किसी परिग्रहके निब्चिन्ततापूर्वक जीवन व्यतीत करते हे और 
कहा हम जो वहुत-सी सामग्री एकत्रित कर गान्तिलाभ करनेके लिये प्रयत्त 
करते है ।” 
जो व्यक्ति अपनी अपरिट्ाये साम्प्रदायिक भान्त धारणाओके कारण 
ऐसे तपस्वियोको देखकर क्षोभका अनुभव करते हे वे नगरमें जिन मदिर- 
दर्शन अथवा भोजन आदि आवश्यक कार्यवश साबुओको आते हुए सुन 
अपने मनोजमुखकों दूसरी ओर मोड सकते हे। लेकिन, इसका अर्थ यह 
नही हूँ कि विश्ववन्ध पदके धारण करनेवाले मूनियोंके नगरादिमे प्रवेश 
के विपयमे शिष्टाचारके नामपर वाघा उपस्थित की जाए। 


प्रीवी कौन्सिलने इस वातका स्पष्टीकरण कर दिया है कि धार्मिक 
जुलूस शास्तिपूर्वक आम रास्तेसे विवा रोक-टोकके ले जाए जा सकते है।' 


१ एश50ा3 0 थी 5९०७४ 806 शाध्रा60१ ६0-00700८ एशाएणा$ 
ए70९68श०8 ॥707९॥ फएणें॥आ९ 876९६ 80 शत; 96ए 60 70६ 
एाशएक्ष९ ज्रापा ग्रा४ करकाएए प्रष७ 0 उपटी। 5फट९$ ०5ए ४06 
एफ)।6 थाएं ड0]6७ ६0 डएणी। ताएकाणा$ ४५ $76 78 (78086 
7089 8एपीए ह76 ६0 ए/2एश॥६ 00&.पाढाणा$ 0९ ६0९ कंए0एश्ठी- 
6 0 |88०॥९४ 6/ एपॉ।० ए8९४ शात ६06 एऋणआाएएशड 
7 8 0800९ 07 ईशाए65 जिया ध्पश्त जा 8 शाशा0वते 
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प्राचीनताको ही सत्यकी कसौटी माननेवाले कहते हे-दिगम्बर 
विचारधारा भर्वाचीन है। सवस्त्र मुद्राका मार्ग सबसे प्राचीन है। यदि 
मनुष्य तककी दृष्टिसे इसपर विचार करे तो उसे स्पप्टताकी कोई आव- 
श्यकता नहीं है। कारण यह तो वालक भी जानता हैँ कि माताके उदरसे 
पहिले दिगम्बर-शिश्‌ ही जन्म लेता है, पश्चात्‌ वस्त्रादि परिधान वाला 
बनाया जाता है । भ्रो० बलदेव उपाध्याय दिगम्वरत्वको भगवान्‌ पार्वेनाथ 
के बादकी वस्तु बताते हुए लिखते हे-'पाहव॑नाथ वस्त्र धारणके 
पक्षपाती थे। पर महावीरने नितान्त साधनाके लिए वस्त्र-परिधानका 
वहिष्कार कर नग्नताको ही आदर्श आचार बताया है।” (भारतीय 
दर्शत, पृू० १४६) । 

जैन-आगमकी दुष्टिसे यह बात विपरीत है। भगवान्‌ ऋषभदेव 
आदि सभी तीर्थंकरोने परम कल्याण प्राप्तिके लिए स्वयं अपने जीवन 
द्वारा दिगम्बर श्रमण-मृद्राका प्रचार किया था। अहिसा-तत्त्वज्ञान और 
अध्यात्म-विज्ञानके प्रकाशमे भी दिगम्बरत्व जिन” कहे जानेवालेकी 
आवश्यक मृद्रा हो जाती हूं । अबतक पुरातत्त्व-विभाग द्वारा जो जैन मूर्तियों 
भादिकी उपलब्धि हुईं है, उनके सूक्ष्म निरीक्षणसे ज्ञात होता हैं 


्फ 


कि अत्यन्त प्राचीन मूरति आदि दिग्रम्वर-मुद्रेसे अकित है। दिगम्बर- 
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हि 


सम्प्रदायके विषयमें अग्रेजी विश्वकोषकारका निम्न कथन विशेष बोधप्रद 
है (-.जैनधर्म दिगम्बर और ब्वेताम्बर नामक दो महान्‌ सम्परदायोमे 
विभक्त है। रवेताम्वर सम्प्रदाय अभीतक सम्भवत. ५ वी सदी तकका 
सिद्ध होता है। किन्तु, दिगम्वर-सम्प्रदाय ईस्वी सन्‌से ५ सदी पूर्व तक 
पक्के तौरपर प्रमाणित होता है । यह दिगम्बर लोग, वौद्धोके पाली पिटको- 
के अनेक उल्लेखोमे “निग्गण्ठ' नामसे कहे गये हे। अतएव इन्हें कमसे कम 
ईसासे ६ सदी पूर्वका तो अवध्य होना चाहिये। अशोकके एक 
"जिलालेखमे निग्गण्ठोका उल्लेख आया हैं।” 
सचेल सप्रदायको प्राचीनताके आसनपर समासीन करनेके मोह- 
व निग्गण्ठ शब्दाका अभिधेय दिगम्वर साधु न कर ऐसे सवस्त्र साथ करने 
का श्रम उठाया जाता हैँ, जो रागहेेपकी ग्रन्थिसि उन्मुक्त हो, 
उनकी मान्यताके अनुसार वस्त्रादिके धारण करते हुए, प्रक्षालनादि 
करते हुए रागद्वेषका अभाव और परिपूर्ण अहिसाकी साधना और निरा- 
'कलता वन सकती है। 
यह विचार सत्य समर्थित नहीं है। उपनिषद्‌ साहित्यमें जातरूप- 
धारी-दिगम्वरको निर्गृन्थ कहा है। जावालोपनिषद्मे परमहस' का स्वरूप 
बताते हुए उसे “यथाजातरूपधरो निर्मन्थो निस्परिग्रह ” कहा है। 
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वस्त्रादि धारण करनेवाला यदि निग्रेन्थ पदका वाच्य माना जाय, तो यथा- 
जातरूपवर ' इस दाब्दके साथ अर्थका समन्वय नहीं होता । 


[ 


“निरगण्ठ' गव्दका प्रकट अर्थ है विना गाठ वाला'। वस्तुत, दिगम्बर 
अथवा अचेल अवस्थामे ही यह शब्द सार्थक होता है, अन्यथा अधोवस्त्रादि 
की गराठोकों धारण करते हुए निरंगेण०्ठ कहना सत्य विरुद्ध होगा। 

वस्त्र धारण करते हुए अपनेको निम्नेन्या पादवंज्षिष्या' वय- 
हम नि्रेन्थ हें और भगवान्‌ पादर्वनाथके शिष्य है” कहनेवालोकों गोशाल 
कहता हे-“बस्त्रादि ग्रन्योकों धारण करते हुए आप किस प्रकार 
नित्य हैं। यथार्थमे वस्त्रादिके परित्यागी और शरीरके विषयमें भी 
उपेक्षा वृत्ति धारण करनेवाले निग्रन्थ होते हे । 

इस सक्षिप्त विवेचनसे अग्रेजी विध्वकोषका “निर्गण्ठ' शब्द द्वारा 
दिगम्बर जैनियोका भाव अगरीकार करना सत्यके सुदृंढ आधारपर अवस्थित 
है। 

ये साधक आत्म-ज्योतिके प्रकाशमे स्वयको अनुशासित करते हैं। 
लौकिक व्यक्तियों द्वारा मानी गई मर्यादाएँ इन महामानवोका पथ- 
प्रदर्शन नहीं कर सकती। जड़वादीका अन्त करण उनकी गहराईको स्पर्श 
न कर सके, किन्तु ज्ञान और अनुभवके धनी सत्पुरुष इस वातकों स्वीकार 
करेंगे कि ये सन्‍्तजन ही संपूर्ण विश्वकों अपना वन्धु मान उस वन्धुत्वका 
सत्यतापूर्वंक सरक्षण करते है। जिस आत्मामे अहिसाकी ज्योति जग 
जाती है, उसका मनुष्योके सिवाय क्र पशुओं तक पर आइचयंप्रद प्रभाव 





१ “कथस्तु यूथ निम्नेन्या बस्त्रादिग्नत्यधारिणः । 
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दिखता है। एक बार प्रवुद्ध भारत” में छपा था| कि एक एण्डरसन 
नामक अग्रेज हाथी पर सवार हो जयदेवपुरके जगलमे जिकार खेलने 
गया। वहा एक शेरको देख हाथी डरा। उसने साहवको नीचे गिरा दिया। 
एण्डरसनने शेरपर दो-तीन गोली चलाई, किन्तु निशाना चूक गया। इतने- 
में शेरते पीछा किया। प्राण वचानेको वह पासकी एक झोपडीमे पहुँचा, 
जहा एक दिगम्वर साधु रहा करते थे। साधुके इशारा करते ही शेर शान्त 
हो गया और कुछ देर बैठकर चुपचाप चला गया। जब एण्डरसनते नागा 
बाबासे इस आइ्य्यंका कारण पूछा, तब साधुने कहा-“ जिसके 
चित्तमे हिंसाका विचार नही है उसे शेर या सर्प कोई भी हानि नहीं पहुँ- 
चाते। तुम्हारे मनमे हिसाका भाव है, इसलिए जगली जानवर तुमपर आक्र- 
मण करते है ।” उस दिनसे एण्डरसनने शिकार खेलना छोड़ दिया और 
वह शाकाहारी वन गया। ढाका और चिटगावमे बहुतोने एण्डरसनके 
इस परिवर्तित रूपको देखा है। 


जयपुर राज्यके दीवान श्री अमरचन्द्रजी जैन बडे ज्ञानवान और 
सत प्रकृतिके महापुरुष थे। एक विशेष अवसर पर राज्यके अजायब घरके 
भूखे शेरके समक्ष, उन्होने अपने अहिंसा व्रतका परम आदर करते हुए, 
मास न रखवा कर मिठाई रखवाई और शेरसे कहा-यदि तुझे भूख 
शात करना है, तो यह मिठाई भी तेरे लिए उपयोगी है, कितु यदि मास 
ही खाता है तो मुझको खुशीसे खा सकता है” इस अहिसापूर्ण प्रेम भरी 
वाणीका शेरपर बडा प्रभाव पडा और उसने सवको चकित करते हुए 
शान्त भावसे मिठाई खा ली। इस अहिसाके द्वारा जो आत्म-बल जागृत 
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होता है उसके प्रभावसे यह जीव अभय और आननन्‍्दकी नवीन ज्योतिको 
इस अधकारपूर्ण जगतूमे प्रकाशित कर सकता है। - 


इस श्रेष्ठ साधनाके पवित्र पथपर चलने योग्य जबतक आत्मामे बल 
उत्पन्न नही होता तबतक प्राथमिक साधकका कर्तव्य है कि वह अपने 
आदर्शकी हृदयमे रख साधुत्वसे अकित सत्पुरुषोकों अपने जीवनका पथ- 
प्रदर्शक माने और उनको अपनी श्रद्धाअ्जलि अपित करते हुए अन्त करणसे 
कहे- । 
“णमो लोए सब्वसाहुणं 


अहिसा के आलोक में 


अहिसा भूतानां जग्रतिं विदितं ब्रह्म परसम्‌' 

“स्वामी समन्तभद्र, बृहतृस्वयस्भू, ११९ 

पुष्य-जीवतको यदि भव्य-भवत्र कहा जाए तो अहिसा-तत्त्वज्ञानको 
उसकी नीव मानता होगा। अहिसात्मक वृत्तिके विता न व्यष्टिका कल्याण 
हँ और न समष्टिका। साधनाका प्राण अथवा जीवन-रस अहिंसा है। आज 
भारतीय राष्ट्रमे अहिसाकी आवाज खूब सुनाई पडती है। देशने पराधीनता 
के पाशसे छूटनेके लिए अपनी किकत्तंव्यविमूह अवस्थामे अहिसात्मक 
पद्धतिको एकमात्र अवलम्बन माना था। और इसीलिए रक्तपातके 
विना राष्ट्रने प्रगत्तिके पथपर द्रतगतिसे अपना कदम बढाया और स्वाधीन 
भी हो गया। फ्रासके विश्वविस्यात विद्वान्‌ रोम्यां रोलां इस 
अहिताके विषयमे बहुत उपयोगी तथा प्रवोधप्रद बात कहते 
हैं, “7088 फिजश्ा३ ज्रीा0० ताइ००एश०त शा6 ॥,89 ० णारणेशा०० 
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७एा८ ”--जिन सन्तोने हिसाके मध्य अहिसा सिद्धान्तकी खोज की, वे 
स्यूटनसे अधिक वुद्धिमान थे तथा विलिगटनसे बड़े योद्धा थे। .जिस 
प्रकार हिसा पणुओका धर्म है, उसी प्रकार अहिसा मनुष्योका धर्म है।”* 
अपनी महत्त्वपूर्ण रचना 'हिन्दुस्तानकी पुरानी सभ्यता ' (१० ६१३) मे 
धुरधर विद्वान डाक्टर देणीप्रसादने लिखा है 'सकसे ऊँचा आदर्श, जिसकी 
कल्पना मानव मस्तिष्क कर सकता है, अहिसा है। अहिसाके सिद्धान्तका 
जितना व्यवहार किया जायगा, उतनी ही मात्रा सुख और शान्तिकी 
विर्व-मण्डलमे होगी।” उत्तका यह भी कथन हैं (कि “यदि मनुष्य अपने 
जीवनका विश्लेषण करे, तो इस परिणामपर पहुँचेगा कि सुख और जान्ति- 
के लिए आन्तरिक सामजस्थकी आवश्यकता है ।” यह अन्त करणकी स्थिति 
तव ही उत्पन्न होती है, जब यह जीव सब प्राणियोके प्रति प्रेम और अहिसा- 
का व्यवहार करता हैं। जहा अहिंसा समत्त्वके सूयेको जगाती है, वहा हिंसा 
अथवा ऋूरता विषमताकी गहरी अँधियारीको उत्तन्न करती है, जहां 
यह अन्य जीवोकी हत्याके साथ अपनी उज्ज्वल मनोवृत्तिका भी संहार 
करता है। 

ससारके धर्मोका यदि कोई गणितज्ञ महत्तम-समापवर्तक निकाले 
तो उसे अहिसा धर्म ही स्वेमान्य सिद्धान्त प्राप्त होगा। इस तत्त्व-ज्ञान 
पर जैन श्रमणोने जितना वैज्ञानिक और तर्क-सगत प्रकाश डाला है, उतना 
अन्यत्र देखनेमे नहीं आता। यह कहना सत्यकी मर्यादाके भीतर 
हैं कि जैनियोने इतिहासातीत कालसे लेकर अहिसा तत्त्वज्ञानका 
शुद्ध रीतिसे सरक्षण किया हूँ। एक समय था, जब वेदिक-युगमे स्वगें- 
भ्राप्तिके लिए लोगोको स्वार्थी विप्रवर्ग पशुओकी वलि करनेका मारे बताता 
था। इससे स्वार्थी. व्यक्तियोने मिथ्यात्व वश अपना भविष्य उज्ज्वल 
माने अगणित पशुओका सहार किया। वेदिक-साहित्यके गास्त्रोमें हिसा- 
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त्मक-यज्ञकी पुष्टिमे विपुल सामग्री सम्मिलित की गई। उस आध्यात्मिक 
ज्योति-विहीन जगतमे अपने ज्ञान, जिक्षण और सेवा द्वारा जैन-धर्मने अहिसा- 
धर्मकी पुन. प्रतिष्ठा कराई। 

प्रोफेतर श्रायगरने लिखा है, “अहिंसाके पुण्य सिद्धान्तने वैदिक 
हिन्दू धर्मकी क्रियाओपर प्रभाव डाला है। यह जैनियोके उपदेशोका 
प्रभाव है जिससे ब्राह्मणोने पशुवलिकों पूर्णतया वन्द्र कर दिया था तथा 
यत्रोके लिए सजीव प्राणियोके स्थानमे आटेके पशु बनाकर कार्य करना 
प्रारम्भ किया।” 


लोकमान्य तिलकने यह स्पष्टतया लिखा है- अहिंसा परमो धर्म ” 
इस उदार सिद्धान्तने ब्राह्मण धर्मपर चिरस्मरणीय छाप मारी है। पूर्व 
कालमे यज्नके लिए असख्य पशु-हिंसा होती थी। इसके प्रमाण मेघडूत 
काव्य' आदि अनेक प्रत्थोमे मिलते है। . परन्तु इस घोर हिसाका 
त्राह्मण धर्मसे विदाई ले जानेका श्रेय जैन-धर्मके हिस्सेमे है।” (मु वई 
समाचार, १०-१२-१६०४) 

मेघदूत (इलो० ४५) में कवि कालिदास अपने मेघसे कहते है कि 
“उज्जयनीसे आगे बढते समय चर्मण्वती नामकी नदीका दर्शन होगा। 
वह रन्तिदेव नामक नरेग द्वारा गो-व्युक्त अतिथियज्ञ सम्बन्धी चर्मके 
जलसे युक्त होनेके कारण चर्मणवत्ती कहलाती हूँ। उसे गो-बलिके कारण 
पज्य मानते हुए तुम वहा कुछ समय ठहरना।' 

भवभतिने उत्तररामचरितके चौथे अकमे वाल्मीकि-आश्रममे 
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सौधातकी और भाण्डायन दो शिप्योका वार्तालाप वर्णित किया है। 
वरिष्ठ ऋषिको देख सौधातकी पूछता हैं- भाण्डायन, आज वृद्ध 
साधुओमे प्रमुख चीरधारी कौन अतिथि आए हैँ? भाण्डायन उनका 
नाम वसिष्ठ बताता है। यह सुन सौधातकी कहता है- से उण जाणिदं, 
वग्धो वा पियो वा एसो त्ति'-मे तो-.समझता था कि कोई व्याघु अथवा 
भेड़िया आया है। इसका कारण वह कहता है-तेण प्रावडिदेणज्जंव सा 
वराइपा कलोडिया मडसडाइदा-जैसे ही वे आये उन्होंने एक दीन 
गोवशको स्वाहा कर दिया। इसपर भाण्डायत कहता है कि धर्मसूत्रमे 
कहा है कि मधु और दघिके साथ मासका मिश्रण चाहिये। इसलिए श्रोतिय 
गृहस्थ ब्राह्मण अतिथिके भक्षणके लिए गाय, वैल अथवा बकरा देवें। 

आज भी धममके तामपर कैसी भीषण हिंसा होती है, इसका अत्यन्त 
दु खद वर्णन इन पक्तियोसे ज्ञात होता है, “मद्रास प्रान्तके बढुमल पेठ ग्राम 
का ता० २१ जुलाई स० १६४६ का समाचार है, कि एक पिताने अपने 
पा वर्षके वालकका सिर हथियारसे इसलिए काट लिया, कि उसे पूर्व 
रात्रिको यह स्वप्न आया था, जिसमें उसे दैवी गक्तिने वलि देनेको कहा 
था, यह घटना कालुकरा ग्राममे हुई। (वेंकटेशवर समाचार २६-७-४६ 
५६२) 

इस प्रसगमे इतना उल्लेख और आवश्यक है कि जहा वाल्मीकिके 
आश्रममें वसिष्ठके लिए गो-मास खिलानेका वर्णन है, वहा राजधि जनक 
की मास-रहित मधुपकंका उल्लेख है। इसीलिए भाण्डायत कहता है- 
'निवृत्त-मांसस्तु तत्रभवान्‌ जनक: (प० १०१-७) | 

वैदिक वाइमयका परिशीलन करनेपर विदित होता है, कि पुरातन 
भारतमे हिसा और अहिंसाकी दो विचार-धाराएँ शुक्लपक्ष-कृष्णपक्षके 
समान विद्यमान थी। प्रो० ए० चक्रवर्ती एम० ए० मद्रास तो 
इस निष्कर्पपर पहुँचे हे कि अहिसाकी विचार-धारा उत्तर कालमें जैन 
कहे जानेवालो द्वारा प्रवर्तित, अनुप्राणित एवं समथित थी। ब्राह्मण और 
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उपनिपद्‌ साहित्यमे विदेह और मगधमे जहा क्षत्रिय नरेशोका प्रावल्य 
था-अहिसात्मक यज्ञका प्रचार था। वे लोग एक विशेष भाषाका उपयोग 
करते थे जिसमे 'न' को 'ण' उच्चारित किया जाता था, जो स्पष्टत प्राकृत 
भाषाके प्रभाव या प्रचारको सूचित करता है। पहिले तो कुरु पाचाल देशके 
विप्रगण मगध और विदेह भूमिवालोकों अहिसात्मक यज्ञके कारण तुच्छ 
समझ उन प्रदेशोको निषिद्धभूमि-सा प्रचारित करते थे, किन्तु पश्चात्‌ 
जनकके नेतृत्वमे अहिसा और अध्यात्मविद्याका प्रभाव बढ़ा और इसलिए 
अपनेको अधिक शुद्ध मानने वाले कुरु पाचाल देशीय विद्वज्जन आत्म- 
विद्याकी शिक्षा-दीक्षा निमित्त विदेह आदिकी ओर आने लगे। 


वृद्धकघालीन भारतमे भी इसी प्रकारकी कुछ प्रवृत्ति दिखाई देती 
है। जहा 'महावग्ग' मे गौतम बुद्ध धर्मोपदेश देते हुए कहते हे-इरादा 
पूर्वक भिक्षुको किसी भी प्राणी-कीडा अथवा चीटी तककी हिंसा 
नहीं करनी चाहिए, वहा विनयपिटक' में बुद्ध यह उपदेश देते हुए पाए 
जाते हे-“भिक्षओ, में कहता हूँ कि मछली तीन अवस्थामे ग्राह्य है। 
पहिले यदि तुम उसे इस रूपमे न देखो, दूसरे यदि तुम उसे इस रूपमे न 
सूनो और तीसरे तुम्हारे चित्तमे इस प्रकारका सन्देह ही उत्पन्न न हो कि 
यह तुम्हारे लिए ही पकडी गई है ।/! महावस्गमे लिखा हैं कि- नव- 
दीक्षित एक मत्रीने बारह सौ पचास भिक्ष॒ओ सहित बुद्धको आमत्रित 
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किया और मास परोसा। सघने वृद्ध सहित उसे खाया।”* सुत्त- 
निपातमे प्राणियोकी ह॒त्याको दोपपूर्ण बताते हुए मास-भक्षणकों पाप नहीं 
कहा है। 

बाइबिलमे हजरत मसीहने जहा अपने शैल प्रवचनमे (967700॥ 
0०॥ (०प्रा) '[व07 ४98 700 [तो”-'तू प्राणिहत्या मत कर' 
इस वातकी सुवर्ण शिक्षा दी है। वहीं वाइविलमे ईसामसीहको सारे 
गावंको मछली खिलाते हुए पाते है।' 

यहा हम इतना ही बताना चाहते थे कि अहिसाका व्यवस्थित पूर्वा- 
पर संगत वर्णन भगवान्‌ महावीर आदि जैन तीर्थकरोके गासनके वाहर 








१ “पावाममें चेदी लुहारने बु्धको मीठा चावल, मीठी रोटियां 
तथा कुछ सूखा सुश्ररका सास खिलाया; बुद्धने उस भोजनको खा 
लिया; तभीसे उसे श्रतीसारका हो गया था ।” 

बुद्ध और बौद्धघमं, पृ० २२ 
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कही भी नही पाया जाता। अगरेजी विश्वकोषमे पाली साहित्यके आधार- 
पर भगवान्‌ महावीरको निम्नेन्थ दिगम्बर माना है। जब अहिसाव्तके 
रक्षार्थ उन्होने दिगम्बर भुद्राकों स्वीकार किया तब भगवतीसूत्र सदृश 
इवेताम्वर ग्रन्थोके आधारपर पश्चात॒वर्ती रचताकारोके द्वारा एव प्रो० 
धर्मानन्‍्दजी कोसम्बी सदृश समर्थंकोके वलपर भगवान्‌ महावीरको मासा- 
हारसे सम्बन्धित करना शान्त चिन्तनाके प्रतिकूल है। जब भगवान्‌ 
के सम-समयवर्ती पाली साहित्यमें विपक्षी लोग उनकी अहिसात्मक चर्या 
के विरुद्ध एक अक्षर भी नहीं लिखते, तब सैकडो वर्ष पीछे 
सकलित पूर्बोक्त साहित्यमे महावीरके चरित्रको हिसात्मक जीवनसे किसी 
भी अवस्थामें सम्बन्धित बताना इन्द्रियलोलुपी लोगोका कार्य होगा, ऐसा 
प्रतीत होता है। हमारे ध्यानमे तो यह बात आती है कि चब्दरगुप्त मौयंके 
समयमे जो बारह वर्षका भयकर दुृष्काल पडा था, उस समय शौथिल्य- 
परम्पराको प्रचारित करनेवाले कुछ प्रभावशाली जीवन-लोलूपी लोगोने 
भरण-पोषणका अन्य सम्भव उपाय न पा आपद्धर्म समझ आमिष 
भोजनकी ओर प्रवृत्ति की। और, जब दक्षिण भारतसे विशाल जैनसध 
सु-काल आनेपर उत्तरकी ओर लौटा और उसके प्रमुख मुनियोने उत्तर- 
बालोकी स्वेच्छापूर्ण वृत्तकी आलोचना की , तब कुछ लोग इच्द्रियोकी 
लोलूपताका परिहार न कर पाए और अपना मुख उज्ज्वल रखनेके लिए 
उन्होने भगवान्‌ महावीरको भी अपने समान चर्यावाला प्रमाणित करने 
योग्य साहित्यकी सृष्टि कर आप डुबन्ते पाडे, ले डवे जजमान' वाली 
कहावतको चरितार्थ किया। सोचनेकी बात है, कि जिस परम 
कारुणिक महान्‌ आत्मानें छोटे-छोटे जीवों तककी पीडा निवारण निमित्त 
वस्त्रादिका परित्याग किया, वह किसी भी अवस्थामे त्रस जीवोका कलेवर 
आमिष आहार ग्रहण करेगा ? 

यह हर्षकी वात है कि प्रो० धर्मानन्दजी कोसस्बी दिगम्बर शास्त्रों 
के आधारपर आमिष भोजी-पनेसे भगवान्‌ महावीरके जीवनकी असम्ब- 
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न्वित स्वीकार किया है। यद्यपि अपनी पुस्तक भगवान्‌ वुंद्ध 
भाग २ (मराठी) अध्याय ११ भें केवल जैन' शब्द देकर दिगम्बर 
दप्टिके प्रति कम अन्याय नहीं किया था। अच्छा हुआ, सुबहका 
भूला सध्याकों घर आ गया। पालीके अध्येता विद्वान्‌ होनेके नाते, यदि 
निष्पक्ष दृष्टिसे वे कार्य लेते, तो उन्हे यह प्रकाश अवच्य प्राप्त होता कि 
यदि भगवान्‌ महावीर शुद्ध शाकाहारी न होते, वो प्रतिद्वन्द्दी वौद्ध-साहित्य 
मिच-मसाला लगा महावीरकी महत्तापर छीटाकशी किए बिना न रहता। 
उपयुक्त विवेचनाके प्रकाशमे आशा है साम्प्रदायिकों द्वारा प्रसारित 
भूम दूर होगा। विचारक यह भी सोच सकते हे कि जिस सस्कृतिमे मास 
को देखनेमात्रसे दिगम्वर मुनिकी तो बात ही क्या, गृहस्थ भी आहारका 
'परित्याग कर देता है, वहा श्रेष्ठ जितेन्द्रिय आजीवन ब्रह्मचारी सामाज्य 
परित्यागी परमकारुणिक श्रमणोत्तम महावीर असात्त्विक भावोका प्रेरक 
और प्राणिघातसे निप्पन्न आमिष आहार क्या कभी स्वप्तमे भी ग्रहण 
कर सकेगे? वास्तवमे विषयोकी स्वयकी लोलुपताकी ओटठमे 
लुब्धक लोग आदर्श-चरित्र पुरुषोको सदोष वना अपनी स्वेच्छापूर्ण 
प्रवृत्ति करनेमें निरक॒श हो जाते है। 
आज अहिंसाका उच्च स्वरमे जयघोष खूब सुनाई पडता है। किन्तु, 
ऐसे कम लोग है जो अहिंसाका मर्म वास्तविक रुपमे जानते है। विरोधी- 
पर शस्त्र-प्हारमात्र छोड मनमानी विषैली वाणीका प्रयोग करना, 
भद्य, मास, मधु आदि पदार्थोका सेवन करना, वेश्यासेवन, शिकार खेलना 
आदि काय॑ करते हुए भी श्रेष्ठ अहिसकका सेहरा सिरमे वाधनेवालोकी 
भी आज कमी नहीं है। जब अहिसातत्त्व-शानका सर्वागीण वर्णण और 
परिपालन जैन-सस्कृतिके ध्वजके तले हुआ है, तब जैनदृप्टिसे इस विषय- 
पर प्रकाश डालना आवश्यक तथा उपयोगी होगा। 
भारतमे अहिसाका हिंसाके निषेध रूप निवृत्ति परक अर्थ किया 
जाता है और चीन देशमें उसका विधि रूप ( ?0शा्रए6 ) अर्थ 
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प्रेम अथवा मैत्री किया जाता है। इसको चीनी भाषामे जैन ( उ७॥ ) 
कहते है। निषेधात्मक अहिसाकों पु हैं ( ?प्र-छत॥। ) कहते 
है । अहिंसा जेनधर्म और जैन जीवनका प्राण है। उसका पर्यायवाची शब्द 
चीनी भाषामे जैन' या जिन होना भाषाशास्त्रियोके लिए विशेष चिन्त- 
नीय प्रतीत हीता है। करुणासे जैन धर्मका सम्बन्ध देखकर निष्पक्ष विद्वान 
जहा भी विमल प्रेमकी गया या उसकी शाखाको देखते है, वहा वे जैन प्रभाव 
को उद्घोषित किए विना नही रहते है। ईसाके तीन चार सदी पूर्व तक्ष- 
शिलामे आयुर्वेदका शिक्षण उच्चकोटि था। वहा पशुओकी श्रेष्ठ चिकित्सा 
का भी प्रबन्ध था। इसका कारण प० जवाहरलाल नेहरू जैनधर्म और 
बौद्धधर्मका प्रभाव बताते है, जो अहिसापर अधिक जोर देते है। अहिसा 
की विचारधाराको एक विशिष्ट मर्यादाके भीतर प्रचारित करनेवाले गाधी- 
जी पर, बैप्णव परिवारमे जन्म धारण करते हुए भी, जैनधर्मका विशेष 
प्रभाव था, कारण वे अपनी माताके प्रभावमे थे और उनकी मातापर जैन' 
साधुका विशेष प्रभाव था, यह बात उनकी जीवनगाथापर प्रकाश डालने- 
वाले विदेशी लेखकोने विशेष रूपसे प्रकट की है। जाज केटलिन तो गुज- 
रात प्रान्त मात्रको जेनधर्मके प्रभावापन्न मानता हुआ उस वातावरण 
से गाधीजीके जीवनको अनुप्राणित-सा अनुभव करता है। बाह्य वाता- 
वरणका जीवनपर गहरा असर होता ही है। अहिंसाके उच्च समाराधक 
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होनेके कारण ही सौराष्ट्र देशने भारतीय अहिंसात्मक सग्राममें भहान्‌ 
'भाग वटाया था।! कैटलिनका कथन है कि भारतमें मासाहारके विरोध- 
में गूजरातका सबसे प्रमुख स्थान हैं तथा जैनधर्मका वहा जितना प्रभाव है, 
उतना भारतके अन्य भागोमे नहीं है। महात्मा गाधी' नामक अग्रेजी 
पुस्तकमे श्री पोलकनें गाधीजीकी जन्म-भूमि गुजरातमे जैनधर्मके 
महान्‌ प्रभावकों स्वीकार किया है, जिससे गाधीजीके जीवनकों असाधारण 
प्रकाश तथा बल प्राप्त हुआ। विद्वान लेखक टाल्सटाय आदिके प्रभावको 
उतना महत्त्वपूर्ण नहीं मानता हैँ । विलायत जाते समय जो गाप्लीजीने 
जैन सन्त श्रीमद राजचन्द्र भाईसे मद्य, मास तथा परजस्त्री सेवन त्यागकी 
प्रतिज्ञा ली थी और जिसके प्रभावसे गाधीजीके जीवनमे अहिसात्मक 
उज्ज्वल क्रान्तिका जागरण हुआ था, उसको फ्रान्सके विश्व विख्यात लेखक 
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रोम्यारोला' 26 ६766 ए0ज़8 0 त0व5-जैनो-की प्रतिज्ञात्रयी' 
कहते है।' 

इस सम्बन्धमे चीनी विद्वान्‌ डा० तान युन था, डाइरेक्टर चीती- 
भवन विश्व भारती एवं भारत स्थित चीनी सरकारके सास्क्ृतिक प्रति- 
निधिके महत्त्वपृणं उद्गार विशेष मनन करने योग्य है, जो उनने 'चीन- 
भारतीय सस्कृतिम अहिसा' सम्बन्धी चिन्तना युक्त निबन्धमें व्यक्त किये 
हैं। डा० तानका कथन हैँ कि 'अहिसा भारतीय एवं चींनी सस्कृतिका 
सामान्य तथा प्रमृख अग है। भारतमे निषेधात्मक अहिसाकी व्याख्या प्रच- 
लित है और चीनमे विधिरूप |” गाधीजीने भारतीय दृष्टिकोणका स्पष्टी- 
करण करते हुए कहा था, कि “इस देहमे जीवन धारण करनेमे कूछ न कुछ 
हिंसा होती है। अत श्रेष्ठ धर्मकी परिभाषामे हिसा ने करना रूप निषे- 
धात्मक अहिसाकी व्याख्या की गयी है।* यह अहिसाका उपदेश सबसे 
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पहले विशेषतया जैन तीर्थंकरोने गम्भीरता एवं सुव्यवस्थापू्वंक वतलाया 
और उचित रीतिसे प्रचारित किया । उनमें भी २४ वे तीर्थकर महा- 
वीर वर्धमान मुख्य है। पुत इस अहिसाका प्रचार वुद्धदेवने किया।” जो 
लोग जैनधर्मकी अहिसाको अव्यवहायं सोचते है, उनके परिज्ञानार्थ डा० 
तानका यह कथन है, “मानवताका पर्याप्त विकास नही हो पाया है, इससे 
यह अव्यवहाय भले ही प्रतीत हो, कित्तु जब मानवताकी विशेष उन्नति 
होगी तथा वह उच्च स्तरपर पहुँचेगी, तब अहिसा विशेष ब्रत सबको 
पालना होगा एवं सभी इसका पालन करेंगे।* “चीन एवं भारतमे शुद्ध 
अहिसाकी भूमिकापर अवस्थित व्यापक संयुक्त सस्क्ृतिका निर्माण करनेके 
उपरान्त हमे यह उचित होगा, कि हम उसी अहिसाके आधारपर व्यापक 
विश्व सस्क्ृतिका निर्माण करे ।”* अत हमारा आद्य कतंव्य परिशुद्ध अहिसा 
के स्वरूपको हृदयगम करना है। 


अहिसाका यथाथे स्वरूप राग, हेष, क्रोध, मान, माया, लोभ, भीरुता, 
शोक, घृणा आदि विक्ृत भावोका त्याग करना हैं। प्राणियोके प्राणोके 
वियोग करने मात्रको हिंसा समझना अयुक्त हैँ। तात्त्विक बात तो यह है 
कि यदि राग, द्वेष, मोह, भीति आदि दुर्भाव विद्यमान है, तो अन्य प्राणी- 


- विएा०ाएए 088 7 एल ए70872४४९९ शाठएर्री जला 
#्ण्णाधाएए 288 इणीएशाए 0९थटो0ए९त थाते ए#धबलाहतें जा 
6ह्षाक्ा) क्‍279' ४828९, एग8 ॥8ए9 0 059 ४0ऐ 06 श्ावे 
फ्णांत ०७९ एणीक्षएत एए शो 

नगृए९ काए6४९ थे रातीक्ा$ ४8 फए० हू788९४ 06०6 
ण० ६6 एणोत आण्गोत ०यॉए्श्षाए ॥णा ए०2०गाश' शाते गरापाए० 
407८७ ४0 ०६४९, ६0 €र#शजाऊं, 50 एएणा08 8 0णाधणा 
जाए 0थी९त 90--ए9वक्ना एज शागाए 08868 00 
कीगाए5इ8. जे आशी ॥एशक्ष) ७६४९, €४७0०॥5॥ 00 ए7070(68 
4 ९०ाण तजणरते ढयोणए8 णा (6 इश्चात6 028४5 ?--तत१6 ॥ग॥- 
40 फ्चछकथ्ा' 28078 0. 7 ४7९ 8, 8-0-4९. 
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'काधात न होते हुए भी हिंसा निश्चित है। यदि रागादिका अभाव 
'है तो प्राणिघात होते हुए भी अहिसा है। श्रमृतचन्द स्वामी लिखते है- 
“अ्रप्रादर्भाव खलु रागादीना भवरत्यहिसेति। 

तेषामेवोत्पत्तिहिसिति जिनागमस्य सक्षेपः ॥ 
-पुरुषार्थतिद्धयुपाय, इलो० ४४। 
रागादिकका अप्रादुर्भाव अहिसा है, रागादिकोकी उत्पत्ति हिसा 
हैँ। यह जिनागमका सार है। 
तत्त्वार्थमूत्रकार आचार्य उमास्वामी लिखते हे- 
“प्रमत्तयोगात्प्राणव्यपरोपण हिंसा इस परिभापामे प्रमत्तयोग' 
दब्द अधिक महत्त्वपूर्ण है। यदि राग-हेष॑ आदि हे तो भले ही किसी जीव- 
धारीके प्राणोका नाश न हो, किन्तु कषायवान व्यक्ति अपनी निर्मल मनो- 
वृत्तिका घात करता हैं। इसलिए स्व-प्राणघातरूप प्राणव्यपरोपण 
भी पाया जाता हे। भारतीय दण्ड विधान (700॥ ?०॥७) (०0०) 
में किसी व्यक्तिको प्राणघातका अपराधी स्वीकार करते समय उसमे घातक 
मनोवृत्ति ( ॥(/९॥8 769 ) का संदभाव प्रधानतया देख़ा जाता है। 
इसी कारण आत्मरक्षाके भावसे शस्त्रादि द्वारा अन्यका प्राणघात करने 
प्र भी व्यक्ति दण्डित नही होता। धामिक दृष्टिसे अहिसाके विषयमे भी 
जैनाचार्योने यही दृष्टि दी हैं। मह॒षि कृत्दकुन्द प्रववनसारमे लिखते है- 
“मरदु व जियदु व जीवो श्रयदाचारस्स णिच्छिदा हिला। 
पयदस्स णत्यि बधो हिसामसेण समिदस्स॥” 
“-अ० ३, गा० १७। 
जीवका घात हो अथवा न हो, असावधानीपूर्वक प्रवृत्ति करनेवाले- 
के हिंसा निश्चित है, किन्तु सावधानी पूर्वक प्रवृत्ति करनेवाले साधुके 
क॒दाचित्‌ प्राण-घात होते हुए भी हिसानिमित्तक बन्ध नहीं होता। 
प० श्राशाधरजी तके द्वारा समझाते हे- यदि भावके अधीन वन्ध 
'मोक्षकी व्यवस्था न॑ मानी जाएं, तो ससारका वह कौन-सा भाग होगा, 
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जहा पहुँच म्‌मुक्ष पृर्ण अहिसक वननेकी साधनाको पूर्ण करते हुए निर्दाण 
साभ करेगा ? े 
अहिसापर अधिकारपृर्ण विवेचन करनेवाले श्रमृतचद्ध सूरि पुरपार्थ- 
पिदृध्यपायमे लिखते हे- 
“सृक्ष्मापि ने खलू हिता परवस्तुतिबन्धना भवति पुसः। 
हिसापततनिृत्ति: परिणासविश्ुद्धयं तदपि कार्या॥४६॥ 
परपदार्थके निमित्तसे मनृष्यकों हिसाका रज्च मात्र भी दोप नहीं 
लगता, फिर भी हिसाके आयतनो-स्थानों (साथनों) की निवृत्ति परि- 
शाम्रोकी निर्मेलताके लिए करनी चाहिए। 


इससे स्पष्ट होता है कि हिसाका अन्वय-व्यतिरेक वचुद्ध तथा च॒द्ध 
परिणामोके साथ है। क्रोध परित्यागकों अहिसा और उसके सदभावको 
हिसा साधारणतया लोग जानते है। जैन ऋषि मान-माया-लोभ, शोक, 
भय, घृणा आदिको हिंसाके पर्यायवाची मानते है क्योकि उनके द्वारा 
चैतत्यकी निर्मेलवृत्ति बिकृत तथा मलीन होती है- 

असिमान-भय-जुपुप्ता-हास्थारति-शोक-ज्ाम-कोपादा:। 

हिसाया' पर्यायाः सर्वेशपि च॑ सरकसब्िहिता: (7 

“५० सिद्ध्युपाप ६४। 

आहार-पान आहदिको शुद्धि अहिसकके लिए आवश्यक हैं। क्योकि, 
_पुद्ध आहार अपवित्र विचारोको उत्तन्न करता है और अपवित्र विचारों 
से कर्मोका वन्ध होता है। साधककी शकितिके अनुसार अहिसाका न्यूनाधिक 


उपदेश दिया गया है। मत यह पूर्णतया व्यवहाय है। एक खदिरिसार नामक 
भील था। उसने केवल काक: 


-मासभक्षण ने “5 हु उप. केश निया ते सका नियम ले उसका 
१ “विष्वजीवचिते लोके बंद भरन्‌ कोउप्यमोक्ष्यत। 


भावकसाधनो बस्धमोक्षो हा 


हे “तागार० ४, २३१ 
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सफलताके साथ पालन किया था और उच्च पद प्राप्त किया था। यहा 
इतना जानना चाहिये कि जितने अशमे भीलने हिसाका त्याग किया हैं 
उतने अशमे वह अहिसक था, सर्वाशमे नहीं। परिस्थिति, वातावरण और 
शक्तिको ध्यानमें रखते हुए महषियोने अहिसात्मक साधनाके लिए अनुना 
दी है। कहा भी है- 

“जं सक्‍कई त॑ कीरइ ज॑ य ण सवकइ तहेव सदृह्ण ।' 

सदहृहमाणो जीवों पावद अजरामरं ठाण॥ 


जितनी गव्ति हो उत्तना आचरण करो, जहा शक्ति त चले, श्रद्धाको 
जागृत करो। कारण श्रद्धावान्‌ प्राणी भी अजर-अमर पदको प्राप्त करता है। 


अहिसाका अर्थ कत्तंव्यपरायणता है। गृहस्थसे मुनितुल्य श्रेष्ठ अहिसा 
की आजा करनेपर भयकर अव्यवस्था उत्पन्न हुए बिना न रहेगी। इस 
यू गकी सबसे पृज्य विभूति समाद भरतके पिता आदि अवतार ऋषभदेव 
तीर्थंकरने जब महाम्‌निका पद स्वीकार नहीं किया था और गुृहस्थशिरो- 
मणि थे-प्रजाके स्वामी थे तब प्रजापालक नरेशके नाते अपना कतंव्य- 
पालन करनेमे उन्होने तनिक भी प्रमाद नही दिखाया। स्वामी समस्तभद्र 
के शब्दोमे उन्होंने अपनी प्यारी प्रजाका कृषि आदि द्वारा जीविकाके 
उपायकी शिक्षा दी। परचात तत्त्वका बोध होनेपर अद्भुत उदययुक्त 
उत ज्ञानवान्‌ प्रभुने ममताका परित्याग कर विरक्ति धारण की। जब 
वे मुमुक्ष हुए तव तपस्वी वत्त गए।! इससे इस बातपर प्रकार पडता 
है कि ऋषभदेव भगवानने प्रजापतिकी हेसियतसे दीन-दुखी प्रजाको 
हिसावहुल खेती आदिका उपदेश दिया-कर्तव्य पालनमें वे पीछे नहीं 


१ “प्रजापतिण्: प्रथम जिजीविषुः शशास कृष्यादिषु कर्मेसु प्रजा:। 
मुम॒क्षुरिषवाकुकुलादिरात्मवान्‌ प्रभु: प्रवक्ञाज सहिष्णुरच्युतः 
“बू० स्वयम्भूस्तोत्र २३! 
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हटे। म्‌क्तिकी प्रवल पिपासा जाग्रत होनेपर सम्पूर्ण वेभवका परित्याग 
कर. उन्होने मुनि-पद अगीकार किया तथा कर्मोकों नष्ट कर डाला। 
भगवज्जिनसेनने लिखा है कि-प्रजाके जीवतनिमित्त भगवान्‌ 
आदिनाथ प्रभुन ग्‌ हस्थोकों शस्त्रविद्या, लेखन-कला, कृषि, वाणिज्य, 
संगीत और शित्प-कलौकी गिक्षा दी थी- 
“शसिसंषिः कृषियिया वाणिज्य शिल्पमेव च। 
कर्माणीमानि षोढा स्थु' प्रजाजीवनहेतदे ॥ 
“आदिपुराण पर्व १६ 
अहिसक गृहस्थ विना प्रयोजन इरादापूर्वक तुच्छ-से-तुच्छ प्राणीको 
कष्ट नहीं पहुँचाएगा, किन्तु कर्तंव्यपालन, धर्म तथा न्यायके परित्राण- 
निमित्त वह यथावश्यक अस्त्र-शस्त्रादिका प्रयोग करनेसे भी मुख न मोडेगा। 
आचार्य सोमदेवने गस्त्रोपजीवी क्षत्रियोको अहिसाका ब्रती इस तक द्वारा 
सिद्ध किया है- 
“मिरर्थकवधत्यागेन क्षत्रिया ब्रतिनों भता:।! 
श्त्रादिग्रहणके विपयमे जेन नरेन्द्रकी दृष्टिको सोमदेव यगस्तिलक 
में इन शब्दोमे प्रकट करते है- 
“ये शस्मव॒त्तिः समरे रिपुः स्याद्‌ यः कण्टको वा निजमण्डलत्य। 
अस्त्राणि तत्रेव नृपाः क्षिपन्ति न दीन-कानीन-शुभाज़ायेयु ॥/ 
जन नरेश उनपर ही शस्त्र-प्रहार करते हे जो शस्त्र लेकर युद्धमें 
१ १ “दुष्डनिग्रहः शिप्ट्प्तिपालन हि राज्ञो धर्म, न तु मुख्ठन 
जठाधारण थे ।” 
-सम्पकत्वकौजुदी पृ० १५॥ 
“राज्ञो हि दुष्टनिग्रहः शिष्ट्परिपालन च॑ घर्म:॥२॥ 
ने पुनः शिरोमुण्डनं॑ जदाधारणादिकम ॥ ३॥ 
“वीतिवाब्यामृत पृ० ४२। 
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मूकावला करता हैँ अथवा जो अपने मण्डलका कण्टक होता हैँ। वह दीन, 
दुवेल अथवा सद्भावनावाले व्यवितयों पर शस्त्रप्रहार नहीं करते। 
ग॒हस्थ स्थूल-हिसाका त्याग करता है। स्थूल शब्दका भाव यह है 
कि निरपराध व्यक्तियोका सकल्पपूर्वक हिसन कार्य न किया जाय। 
पुराणोमे यह बात अनेक वार सुननेमे आती है कि अपराधियोको यथा- 
योग्य दण्ड देनेवाले चक्रवर्ती आदि अणुव्रती थे इसमे कोई विरोध नही आता ।' 


जो यह समझते हें कि जेनधर्मकी अहिसामे देन्य और दुबंलताका 
ही तत्त्व छिपा हुआ है उनकी धारणा उतनी ही भून्‍्त है जितनी उस 
व्यक्तिकी जो सूयेको अधकारका पिण्ड समझता है। जैन दृष्टिमे न्यायको 
धर्मसमान भहत्त्वपूर्ण कहा है। अ्रमृतचन्ध स्वामीने पुरुषार्थसिद्धचुपायमें 
स्थितिकरण अगका वर्णन करते हुए यह बताया है-' न्याय मार्गसे विच- 
लित होनेमे उद्यत व्यक्तिका स्थितीकरण करना चाहिए।” अन्यात्य 
अन्थकारोने जहा धर्म' शब्दका प्रयोग किया हैँ वहा अ्रगृतचन्द्र स्वामीने 
ज्याय शब्दको ग्रहणकर न्यायके विशिष्ट अर्थपर प्रकाश डाला है ।* 


एक समय जब महाराज अकम्पतकी पुत्री सुलोचनाका स्वयवर 
हो रहा था, तब चक्रवर्ती भरतेच्बरके पुत्र अकंकीतिनें उस कन्या-रत्वका 
लाभ न होनेके कारण निराश हो काफी गडबडी की। दोनो ओरसे रण- 
भेरी बजी। यूद्धमें सुलोचनाके पति, भरतेश्वरके सेनापति, जयकुमारकी 
विजय हुई। उस समय शान्ति स्थापित होनेपर महाराज अकम्पनने 
समाट भरतके पास अत्यन्त आदरपूर्वक निवेदन प्रेषित करते हुए क्षपती 

१ स्थूलग्रहणमुपलक्षण तेन निरफ्राधसकल्पपूर्वकाहसादीनामपि 
ग्रहणम्‌। भ्रपराधकारिषु यथाविधिदण्डप्रणेतणा चक्रवर्त्यदीनां अ्णुक्गता- 
विधारणं पुराणादिषु बहुत. श्रूयम्माण न विरुध्यते ।/-सागारधर्म ० ४, ५। 


२ पुरुषार्थत्तिद्ध्युपाय २८। रत्नकरण्डभा० १६। 
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परिस्थिति और अर्ककीतिकी ज्यादतीका वर्णन किया। साथमे यह भी 
लिखा कि में अपनी दूसरी कन्या अकंकीतिको देनेको तैयार हूँ। इस चर्चा 
को ज्ञात कर भरतेब्बरकों अकम्पन महाराजपर तनिक भी रोप 
नही आया प्रत्युत अर्ककीतिके चरित्रपर उन्हें घृणा हुई।! उन्होने कहा- 
अकम्पत महाराज तो हमारे पृज्य पिता भगवान ऋषभदेवके 
समान पृज्य और आदरणीय है। अ्ंकीति वास्तवमें मेरा पुत्र 
नही, न्याय मेरा पुत्र है। न्‍्यायका रक्षण कर महाराज अकम्पनने 
उचित किया। उन्हें विना सकोचके अकंकीतिफो दण्डित करता था। इस 
कथानकसे यह स्पप्ट हो जाता हैँ कि जैन क्षत्रिय-नरेश न्याय देवताका 
परित्राण और कतंव्य-पालनमें कितने अधिक तत्पर रहते थे। 





१ महाराज अकः्ण्नके दूत सुमृखसे चक्रलर्ती भरतेश्वरने अकंपनकी 
पृज्यताकी इन शब्दों ट्ारा जरकाशित किया- 
“गुरुण्यो निविशेषास्ते सर्वज्येष्ठास्व संम्रति॥५१॥ 
गृहाअ्मे ते एवार्च्यरतेरेबाहुं व बस्थुमान्‌। 
निषेद्धार: प्रवृत्तत्य ममाय्यस्यायदत्म॑न॥ ५२७ 
पुरवो मोक्षमागस्थ गुरवों. वाचसंतते:। 
श्रेयांदद चक्षिणां व॒त्तेबंथेहास्म्थहमग्रणी: ॥ ५३ ॥ 
तथा. स्वपवरस्पेमे नाभूवन्‌ू यहकम्पना । 
कः प्रवर्तयितान्यो5स्य मार्यस्थेष सनातन-॥ ५४ ॥ 
“भ्र्ककीतिरकीतिमे.. कौर्तवीयासकोतिषु ॥ ५६॥ 
“उपेक्षित. सदोपो<पि स्वपुत्रशचकवरतिना। 
इतीदमयश' स्थायि व्यवायि तदकम्पने:॥ ६६॥ 
इति संतोष्प विशवेश: सोमुस्य सुमुख नयन्‌। 
हित्वा ज्येप्ठ तुज॑ तोकृमकरोन्पायमोरसम्‌ ॥ ६७॥ “ 
-भहापुराण पर्व ४५॥ 
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वास्तव शर्तों हिं भूषणं यतीदा न तु भूषतीनाम” यह अहिसको 
की दृष्टि रही है । 
शरीर और आत्माकों भेद-ब्ञान-ज्योतिके प्रकाशर्मों पृथक-पृथक्‌ 
अनुभव करनेवाला अन्तरात्मा सरयक्त्वी कत्तंव्यानुरोधसे मत्र-तत्र-यत्र 
आदिकी सहायता ले-अपना सर्वस्व तक अपेण कर वीतराग देव, निमग्नेल्थ 
ग्रु, धर्मके आयतन आदिकी रक्षा करनेमे उद्यत रहता है। 
पचाध्यायीमे लिखा है- 
' “वात्सल्य नाम दासत्व॑ सिद्धाहंद्लिम्बवेश्सस्‌ । 
से चतुविधे शास्त्रे स्वासिकायें सुभुत्यवत्‌॥ 
शर्थादन्‍्यतमस्योच्चेरुद्दिष्टेयु सुदृष्टिमान्‌। 
सत्सु घोरोपतसगेंब॒ तत्परः. स्पात्तदत्यये॥ 
यहा ने हवात्मसामर्थ्य यावस्मस्त्रासिकोशकस। 
तावद्‌ द्रष्ट' च श्लोतु व तद्बाधा सहते त रः |” घ०घ-१० 
सिद्ध, अरिहन्त भगवान्‌की प्रतिमा, जिनमन्दिर, गुनि, आशिका, 
श्रावक, श्राविका रूप चतुविध सध तथा शास्त्रकी रक्षा, स्वामीके कार्यमे 
तत्पर सूयोग्य सेवकके समान, करना वात्सल्य कहलाता है। इनमेसे किसी 
पर घोर उपसर्ग होनेपर सम्यर्दृष्टिको उसे दूर करनेके लिए तत्पर रहना 
चाहिए। अथवा जब तक अपनी सामथ्यं है तथा मत्र, शस्त्र, द्रव्यका 
वल है, तब तक वह तत्त्व-न्नानी उन पर आई हुई बाधाकों न देख सकता 
हँ और न सुन सकता है। 
सोलहवे तीर्थकर भगवान्‌ शान्तिनाथने अपने गृ हस्थ जीवनमें चक्र- 
वर्तीके रूपमे दिग्वियय की थी। स्वामी समन्तभद्वने बृहत्स्वयम्भू 
स्तोत्रमे क्या ही मा्िक वर्णन किया है- 
“दक्तेण य: शत्रुभयड्रेण जित्वा नुषः सर्वनरेद्रचक्रम्‌। 
सम्राधिचक्रेण पु्रजिगाय महोदयों दुर्बबमोहचकम॥ 
अर्थात्‌ जिन शान्तिनाथ भगवान्‌ समाट्के रूपमे शत्रुओके लिए 
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भीषण चक्र अस्त्र द्वारा सम्पूर्ण राजसमूहकों जीता था, महान्‌ उदयशाली 
उनने समाधि-ध्यानरूपी चत्रके द्वारा बडी कठिततासे जीतने योग्य 
मोहबलको पराजित किया। 


ग्‌ हस्थ जीवनकी असुविधाओको ध्यातमे रखते हुए प्राथमिक साधक 
की अपेक्षा उस हिंसाके सकलपी, विरोधी, आरम्भी और उद्यमी 
चार भेद किए गए है। सकलप निम्चय या इरादा ( 47»7ह0] ) को 
कहते है। प्राणघातके उद्देश्यसे की गई हिसा सकलपी हिसा कहलाती है। 
शिकार खेलना, मास भक्षण करना सदृझ्य कार्योमे सकलपी हिसाका दोय 
लगता है। इस हिसामे कृत, कारित अथवा अनुमोदना द्वारा पापका सचय 
होता है। साधककों इस हिसाका त्याग करता आवश्यक हेँ। विरोबी 
हिसा तव होती है, जब अपने ऊपर आक्रमण करनेवाले पर आत्मरक्षार्थ 
'डस्त्रादिका प्रयोग करना आवश्यक होता है। जैसे अन्याय वृत्तिसे प्रराष्ट्र- 
वाला अपने देशपर आक्रमण करे उस समय अपने आश्वितोकी रक्षाके 
लिए सपम्माममें प्रवृत्ति करना। उसमे होनेवाली हिंसा विरोधी 
हिसा हूँ। प्राथमिक साधक इस प्रकारकी हिसासे वच नहीं सकता। यदि 
वह आत्मरक्षा और अपने आश्रितोके सरक्षणमें चुप होकर बैठ जाए 
तो; न्यायोचित अधिकारोकी दुर्दशा होगी। जान-माल, मातृ जातिका 
सन्‍्मान आदि सभी सकटपूर्ण हो जाएँगे। इस प्रकार अन्तमें महान्‌ धर्मका 
ध्वस होगा। इसलिए साधनसम्पन्न समर्थ शासक अस्त्र-शस्त्रसे सुसज्जित 
रहता है, अन्यायके प्रतीकारार्थ शान्ति और प्रेमपूर्ण व्यवहारके उपाय 
समाप्त होनेपर वह भीषण दण्ड प्रहार करनेसे विमुख नहीं होता। 


इस प्रसंगमे अमेरिकाके भाग्य-विधाता अन्नाहमलिकनके ये शब्द 
विशेष उद्वोधक है, “मुझे युद्धसे घृणा है और में उससे बचना चाहता 
हूं। मेरी घुणा अनुचित महत्त्वाकाक्षाके लिए होनेवाले युद्ध तक ही सीमित 
हूं। न्याय रक्षार्थ युद्धका आह्वानन वीरताका परिचायक है। अमेरिकाकी 
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झसरएदनाऊे 5 रक्षार्थ जाने यद्ध च्यायपर जल अधिप्ठित >> वन नत्ते 0 
अजण्डताके रक्षार्थ लडा जा द्ध च्यायपर अधिप्ठित है बत. नह 


च्द् च्् 





यह कक 2 विदा सेना चरदानन अप्दाम्धपफ्िडे+: बहिसात्मक्त य् पद्चलतिसे 
ह सोचना कि विदा सेना अस्व-्भस्तरादिके अहिन्तात्मक् पद्धत्िस्े 





| 
। 
। 











राष्ट्रों सरक्षण और दुष्टोक्षा उन्मूलन हो जाएगा, अत्तम्बक है। भावना 
के आवेगमे ऐसे स्वप्त-सानाज्य चुल्य दशका मधुर कल्पना का जा सकेता 
है, जिनमें फोज-पुलितत आदि दण्डके अंग-प्रत्यंगोक्‍्य तनिक भी सद भाव नही 
हो। बहिसा विद्याके पारदर्नी जैन-तीर्थंकरों और जन्य तत्दुरपोने मानव 
प्रद्दत्तिकी दुबंलदाजोबो लक्ष्यमे रखते हए दण्ड नीतिको भी आवश्यक 
वताया है । शगारवर्मान तमे दिया गया गह पद जेन द्प्टिको स्पप्ट चब्दो 


| 


से अंक करता ह- 
“ढण्डो हि केवलो लोकमि्म चामु उ रक्षति। 
राज्ञाश्त्रोच पुत्रे च बयादोषं सम घृत:॥ ४, ५। 
राजक़े द्वारा भत्र्‌ एवं पुत्रमे दोषानूत्तार पक्षपातक्के विचा-समान 
हूपसे दिया गया दण्ड इस लोक तथ्य परलोककी रक्षा करता है। 
कि कर्ममूमिके अवतरणके पूर्वे लोग मन्दकपायी 
थे इसलिए निष्टत्तरक्षण तथा दुपष्ट-दमन निमित्त 





कल्याणार्थ दण्ड-प्रहार आउ्व्यक् जय उन गया, कारण दृष्ड-आप्तिके 
भवतसे लोग कुमार्यमे स्वयं नहीं जाते। इसी कल्याण भावको दृष्टि रख 
भगवान्‌ व्‌ ण्भनाथ तीर्थकर सदुग अध्सिक सस्क्ृतिके भाग्य-विधाता महा- 


नरभांका सराहना 


पुरपत दण्ड वारण करनंवाल नरगाका त्तराहना का, का सके आधीन 
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“दुष्ठानां निग्रहः. शिप्द-प्रतिपालनमित्ययस्‌। 

न पुरासीत्कनो झस्माठाजा. सर्वा निरागसः॥२५१॥” 

“दण्डभीत्या हि. लोकोयम्रप्थं नानुधावति। 

णक्तदण्डकरः तस्मात्‌ पारथिवः पृथ्बीं जयेत्‌॥ २५३ ॥४ 

“ततो दण्डधरावेताननुमेने नृपान्‌ प्रभुः। 

तदायत्त॑ हि. लोकस्य योगक्षेमानुचिन्ततम्‌॥ २५५॥ पते १६। 

जैन कथानकोसे इस दृष्टिके रक्षणकी पुष्टि होती है। एक राजाने 
घोषणा कर दी थी कि आष्टाहिक तामक जैनपर्वमे आठ दिन तक किसी 
भी जीवधारीकी हिसा करनेवाला व्यक्ति प्राणदण्ड पाएगा। राजाके 
पुत्रने एक मेढकको मारकर समाप्त कर दिया। राजाको पुत्रकी हिसनवृत्ति- 
का पता लगा तब अपने पुत्रका मोह त्यागकर जैन नरेशने पुत्रके लिए फासी 
की घोषणा की। 

प्राणदण्डके अतौचित्यको हृदयगम करनेवाले इस उदाहरणमे अति- 
रेक मानेगे। किन्तु बीतराग भावसे जब देशमे चन्द्रगुप्तादि नरेशोके 
समयमें ऐसी कठोर दण्ड-व्यवस्था थी, तव पापसे बचकर लोग अधिक 
सन्मागोन्मुख होते थे। एक जैन अग्रेज बन्धुने इस्लेडसे पत्र भेजकर अपनी 
जिज्ञासा व्यक्त की थी कि-जैन होनेके वाते हालके महायुद्धमे वह किस 
रूपमें प्रवृत्ति करे। 

यह एक कठिन छञ्न हैं। यदि स्वार्थ, अन्याय, प्रपच, स्वेच्छाचारिता 
के पोषणार्थ आततायीके रुपमे युद्ध छेडा जाता है तो उसमे स्वेच्छापूरवक 
सहयोग देनेवाला अनीतिपूर्ण वृत्तिका प्रवर्धक होनेके कारण निर्दोष नही 
कहा जा सकेगा। इतना अवश्य हैं कि समष्टिके प्रवाहके विस्द्ध 
एक व्यक्तिको आवाज 'नकक्‍कारखानेमे तृतीकी आवाज' के समान 
ही अरण्यरोदनसे किसी प्रकार कम न होगी। इस विकट परिस्थितिमे 
उसे समृदायके साथ वंदम उठाना पडेगा, अन्यथा गायद प्राणोसे भी हाथ 
घोना पड़े। यदि उसमे अन्यायके प्रतीकार योग्य दृढ़ आत्मवलकी 
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कमी हो तो उसे आसक्ति छोड युद्धमे सम्मिलित होना होगा। इसके 
सिवा कोई चारा ही नहीं हैं। अनासक्तिपर्वक कार्य करनेमे और 
आसक्तिपूर्वक कार्य करनेमे वन्धकी दृष्टिसे बडा अन्तर है। 

कोई-कोई लोग युद्धको आवश्यक और शौर्यवर्धक मान सदा उसके 
लिए सामग्रीका सचय करते रहते है और युद्ध छेडनेका निमित्त मिले या 
न मिलें किसी भी वस्तुको बहाना वता अपनी अत्याचारी मनोवृत्तिकी 
तृप्तिके लिए सम्राम छेड देते हे। उन लोगोकी यह विचित्र समझ रहती 
है कि बिना रक्‍तपात तथा युद्ध हुए जातिका पतन होता है और उसमे 
'पुरुषत्व नहीं रहता-70'6  8"8 ए9थ॥6७ए/"४:४ 0 एछध्ा' 
ज्ञत0 88ए ४8४ जशञाति0्र 8 ७9०ण०ए९७) 90]06079 & 
7806 660९9५8 शा 0868 ॥08 7987॥000 :' 


जमंनीको युद्धस्थलमे पहुँचनेकी प्रेरणा करनेवाला जर्मन विद्वान 
नीह्शे यू द्धको मानो धर्मका अग मानता हुआ जोरदार शतब्दोमे युद्धकी 
प्रेरणा करता हुआ कहता है-सकटसय जीवन व्यतीत करो। अपने 
नगरोको विसूबवियस ज्वालामुखी पर्वतकी वगलमे बनाओ। युद्धकी 
तैयारी करो। में चाहता हूँ कि तुम लोग उनके समान बनो, जो अपने 
शत्रुओकी खोजमे रहते है। में तुम्हे युद्धकी मन्त्रणा देता हूँ, मेरी मन्त्रणा 
शान्तिकी नहीं, विजयलाभकी है। तुम्हारा काम युद्ध करना हो, 
तुम्हारी शान्ति विजय हो। अच्छा युद्ध प्रत्येक उद्देयको उचित बना 
देता है। यूद्धकी वीरताने दयाकी अपेक्षा बडे परिणाम पैदा किए हे। 
तुम्हारी दयाने नही, वीरताने अबतक अभागे लोगोकी रक्षा की है। तुम 
पूछते हो नेकी क्या है ” वीर होना नेकी है। सुन्दर और चित्ताकर्षक होने 
का नाम नेकी नहीं है। यह बात कुमारियोकों कहने दो। आज्ञा- 
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पालन और यूद्धका जीवन व्यतीत करो। खाली लम्बी जिन्दगीसे 
क्या फायदा ?' 


& अजकक 


बह यह भी कहता है जो देश दुवेल और घृणास्पद वन गए हे, वे 
यदि जीवित रहना चाहते हे तो उन्हे युद्ध रूप औषध ग्रहण करनी चाहिये । 
मनुष्यको युद्धेके लिए शिक्षा दी जानी चाहिए और स्त्रियोको योद्धाओके 
मनोरजतन करनेमे विज्ञ वताना चाहिए। इसके सिवाय अन्य बाते वेसमन्नी 
की है। क्या आप यह कहते हे कि पविन्न उद्देश्यके कारण युद्ध भी पवित्र 
हो जाता है? मेरा तो आपसे यह कहना है कि अच्छा युद्ध प्रत्येक उद्देश्य 
को स्वय पवित्नता प्रदान करता है ।* 

इस प्रकारकी युद्धनीतिकी दुर्बलता वर्तमान युद्धके परिणामने ही 
प्रकट कर दी। हावंडे यूनिवर्सिटीके तत्त्वज्ञानके प्रो० डा० जाजें सान्‍्ता- 
यनने युद्धपर गम्भीर विचारकर जो वात युद्धके पूर्व लिखी थी वह यूरोप 
की रक्त-रजित भूमिमे आज दृप्टिगोचर हो रही है। डॉ० जाजेने लिखा 
था-- युद्ध राष्ट्रकी सम्पत्तिका नाग करता है, उद्योगोको बन्द करता 
है, राष्ट्रके तरुणोकों स्वाहा कर देता हैँ, सहानुभूतिको श्कीर्ण 
बनाता है और साहसी-सैनिक वृत्तिवालो द्वारा शासित होनेके दुर्भाग्यको 
्राप्त कराता है। वह भावी पीढीकी उत्पत्तिका भार दुबवल, वदसूरत, पौरुष- 


१. “विज्ञालभारद” उनू ४१ से। 
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हीन व्यक्तियोपर सौपता है। युद्धनो साहस और सदगुणकी भूमि स्वीकार 
करना, ऐसा ही है जैसे व्यभिचारको प्रेमकी भूमि कहना।/! 

दाल्सदायका कथन वड्ा महत्त्वपर्ण हे, “यूद्धका ध्येय प्राणधात 
हैं, उनके अस्त्र ह॑ँ जाससी, छल, छलकी प्रेरणा, अधिवासियोका विनाश, 
उनकी सपत्तिका अपहरण करना अथवा सेनाकी रसदकी चोरी करना, 
दगा और झठ, जिन्हें सैनिक उस्तादी कहते हू । सैनिक व्यवस्तायकी आदतों 
में स्व.त्रताका अभाव रहता है। उनको अनुणासन, आलस्य, अज्ञानता 
करता, व्यभिचार तथा गरावखोरी कहते है।” 

साधारणतया लोग युद्धकी भीपणताकों भूलकर उसके ओऔचित्यका 
समर्थ न कर वठते है! ऐसोको ट्यूक आ्राफ बेलिगटनके ये गव्द शान्त भावसे 
हृत्यगम करना चाहिए जिनमे कहा है “मेरी वात मानिये, अगर 
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तुम युद्धको एक दिन देख लो, तो तुम स्वंगवितिशाली परसात्तासे प्रार्थना 
करोगे कि भविष्यमे मुझे एक घण्टेके लिए भी युद्ध न देखना पडे।”' 
वर्तमान युद्धोकी प्रणाली और गति-विधिको देखते हुए यह कहना 
होगा कि उनका बाहथ रूप अच्छा बताया जाता है और उनके अच्त- 
रममे दृष्टता, अत्याचार, दौनोत्पीडन आदिकी कृत्सित भावनाएँ विद्य- 
मान है। इस स्वा्थंपूर्ण युद्धसे व्यायका सरक्षक, पौरुषका प्रवर्धक, गुणी 
जनोका उद्वोधक, दीनोका उद्धारक धर्मे-युद्ध बिलकुल भिन्न हैं। 
वर्तमान युद्ध तो इस वातको प्रमाणित करते है कि जडताके अखण्ड उपासक 
पश्चिमके वैज्ञानिक जगतने ही यह स्व-परध्वसी अविद्या सिखाई। 
स्वर्गीय. एण्ड्यूज महाशयने लिखा था,-एक युद्धके अनन्तर 
दूसरा छिड गया और उससे छटकारा नहीं दीखता। वास्तविक बात तो 
यह है कि पश्चिमी सभ्यतामे दुछ खरावी अवध्य है जो स्व-विनाशिनी 
प्रवृत्तियोकी पुनरावृत्तिकी ओर प्रतिरोधके उपायके विना प्रेरित करती है।”” 
प्राथमिक साधकको अपने उत्तरदायित्वका खयाल रखते हुए राष्ट्र 
आदिके सरक्षण निमित्त मजबूर हो विरोधी हिसाकें क्षेत्रमे अवतीर्ण 
होना पडता हैं। समाजके कत्याणार्थ राष्ट्रके मार्गमें दुजबरूपी 
काटोको दूर किये विना राष्ट्रका उत्थान और विकास नहीं हो सकता। 
लेकिन इसका अर्थ यह नहीं हैं कि कष्टकके नाम्र पर रास्तेके मूलरूप 
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बूनियादी पत्थरोंकी भी उखाइ कर फेका जाए। ऐसी अवस्थामे यदि 
हम कण्टकोम्ते बचे, तो गहरे गड़ढे अपनी गोदमे ग्रिरा हमे सदाके लिए 
विना सुलाए न रहेंगे। एकान्तरूपसे युद्वमे गुणको ही देखनेवाला सरि 
ससारकों भयकर विसूवियस ज्वालामुखी नहीं, पौराणिक “जगतमे 
वर्णित प्रलयकी प्रचण्ड ज्वालापुम्जरूपमें परिणत कर देगा। उस सर्व- 
सहारिणी अवस्थामे क्या आनन्द और क्या विकास होगा ? नीदशेकी 
दृष्टिमे मनुप्य भूखे व्याघुके समान है। उसके अनुसार पशु-जगत॒का 
मात्य-त्याय उचित कहां जा सकेगा। लेकिन, विवेकी और प्रवुद्ध 
मानवोका कल्याण पशुताकी ओर झुकनेमे नहीं है। इस विद्वमें 
महामानव वन हमें एक ऐसे कृटुम्बका निर्माण करता है, जिसमे रहने 
वाला देश, जाति आदिकी सकीर्ण परिधियोसे पूर्णतया उन्मृक्त हो और 
यथार्थमे जिसकी आत्मामे “बसुज॑ब छुट॒म्बकर्मर का अमूल्य सिद्धान्त विद्य- 
मान हो। विख्यात लेखक लुई फ़िशरका कथन कितना वास्तविक है, 
हमने पिछले महायुद्धमें कैसरकों पराजित किया था, तो पश्चात्‌ हमें 
हिटलरकी प्राप्ति हुईं। हिटलरके पराजयके उपरान्त यह सभव है कि 
हमे और भी क्षतिकारी हिटलर मिले। यह तव तक होगा, जब तक हम 
उस भूमि और वीजको ही नही समाप्त कर देते, जिससे हिटलर, मुसो- 
लिनी तथा अन्य लड़ाकू लोग पैदा होते है । 
इस प्रसगमे जर्मन-विद्वानुकी अपेक्षा प्रख्यात विद्वान्‌ वेरि० सावरकर 
की हिसा-अहिसा सम्बन्धी चिन्तता भी विचारणीय है। वे लिखते हे- 
“हिंसा और अहिसाके कारण दुनिया चलती है। अपनी-अपनी सीमाके 
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अन्दर दोनो आवश्यक हैं। इसके विवा ससार नहीं चल सकता। 
भाता अपने वक्षस्थलसे वच्चेको दूध पिलाती है, उसके इस 
त्यागमे अहिंसा जहूर है परन्तु जिस समय उसपर कोई दूसरा 
आक्रमण करनेके लिए आता हैं तो वह मुकाबलेपर हिसाके 
लिए तैयार हो जाती है। इस प्रकार हिंसा-अहिसा दोनों एक स्थानपर 
विद्यमान है। समस्त सृष्टि हिसा-अहिसा पर खडी हैँ, इससे तो यह प्रतीत 
होता है कि माता जो आक्रमणकारीकी हिसाके लिए उतरती है, वह उचित 
है।” इस प्रसगमे जैन गृहस्थकी दृष्टिसि यदि हम विचार करे तो 
आक्रमणकारीके मुकाबलेके लिए माताका पराक्रम प्रशसनीय गिना जाएगा, 
उसे विरोधी हिसांकी मर्यादाके भीतर कसना होगा जिसका गृहस्थ परि- 
हार नहीं कर सकता। आगे चलकर शओरीसावरकर सकछपी हिसाकों भी 
उचित बताते हैं। उसका वैज्ञानिक अहिसक समर्थन नहीं करेगा। 


वे कहते हे- यदि में चित्रकार होता, तो ऐसी शेरनीका चित्र 
वनाता, जिसके म्‌ हसे रक्तकी विन्दु टपकती होती। इसके अतिरिक्त 
उसके सामने एक हिरन पडा होता, जिसे मारनेके कारण उसके मु हमे 
रक्त लगा होता। साथ ही बह अपने स्तनोसे बच्चेकों दृध पिला रही हो। 
ऐसा चित्र देखकर आदमी झट समझ सकता है कि दुनियाको 
चलानेके लिए किस प्रकार हिंसा-अहिसाकी आवश्यकता है। हिसा-अहिसा 
एक दूसरे पर निर्भर हे ।! 

यह चित्र पराक्रमी अहिसककी वृत्तिका अवास्तविक चित्रण करता 
हैं। सच्चा अहिसक अपने पराक्रमके द्वारा दीन-दु्बंलका उद्धार करता है, 
उस पर आई हुई विपत्तिको दूर करता है। दीन पर अपना शौर्य प्रदर्शन 
करनेमे अत्याचारीकी आभा दिखाई देती है। वेचारा मृग असमर्थ है, कमजोर 
है; किन्तु है पूर्णतया निर्दोष। उसके रकतसे रज्जित शेरनीका 





१ “विज्ञालभारत”, सन्‌ ४१। 
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मृख जोयंका प्रतीक नहीं कहा जा सकता। वह करता और 
अत्याचारका चित्र आखोंके आगे उड़ा कर देता हैं। गेरनीके समान 

महान्‌ गक्तिका सज्चय प्रणंसनीय है, अभिवन्दनीय हूँ, किन्तु अत्या- 
चारीके स्थानपर दीनोका उसका शिकार वनाण जाना “'शक्त्तिः परेणां 
प्रिपोडनाय” की सृक्तिको स्‍्नरण करता है । वास्तविक अहिसक चृहस्व 
मजवूरीकी अवस्थामे विरोवी हिसा करता है । ठीक शब्दोमे तो यो कहना 
चाहिए कि उसे हिसा करनी पड़ती है। प्राणघात करनेमे उसे 
प्रसन्नता नही है, किन्तु वह करे क्या ? उसके पास ऐसा कोई उपाय नही 
हूँ जिससे वह कण्टकका उन्मूलन कर न्यायकी प्रतिप्ठा स्थापित कर ज़क्के | 
व्याध्रीकी सर्वदा पशुओंकों हिंसन-वृत्ति मानवक्ा पथ-अरदर्शन नहीं कर 
सकती, कारण उसमे प्ताकी ओर आमत्रण हूँ। उत्में पणुब्लके 
सद्भावके साथ-साथ पश्ु-वृत्तिका भी प्रदर्गव हैँ। अत. शौयेके नामपर 
अत्याचारीके चित्रकों आदर्णे अहिसाधारीकी तस्वीर नही कहा जा सकता। 
वह चित्र अत्याचारी और स्वार्थी (ज़ाधां धाप 8९5) 
प्राणीका वर्णन करता हैं। आदणें अहिसक मानवका न॑ही। 


'स्व० रा० वब० जस्टिस जें० एल० जैनीने जेन-अहिसाके विषयने जो 
महत्त्वपूर्ण उद्गार प्रकट किए थे उनका अवतरण इतिहासन स्मिय महा- 
जय अपने भारतीय इतिहासमे इस प्रकार देते हँ- जैन आचार-भास्त्र 


१. ४ 8 खेंशा शी 00 गणाीणाएु ॥0 कैप 8 (शाव९१६ 0 
शाएंगराक्ष' 9880, 790, एणध॥), ०. लगते, गण एयर ॥6 पाणशा2 
6 एणचा0एो68 0 खेशंगाड॥, गखेंशा) €गरा०॥ 08 प्राध्थाए (0 प्रथा 
ए् थी ए0ग्रांगणार्नण' फाएएु5, फशपप0ण35, प्तेश'5, धापाइशव5, 80ए0- 
0एएप्रलशंड शाते 7रते6९त ई0' णक्षा बाते फणागाशा! गा €एशए रूथीर 
० 6. 00 एणाए 0एॉए था 00 7॥६ 88 गैणरान्राशंए 85 ए0ए 
९87---+8, पर ऐषर्श 78 6 कृपराध्'ए फगराणफो€ ए उशायंधा ? 
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सब अवस्थावाले व्यक्तियोके लिए उपयोगी है। वे चाहे नरेश, योद्धा, 
व्यापारी, शिल्पकार अथवा क्रृषक हो, वह स्त्री-पुरुषकी प्रत्येक अवस्थाके 
लिए उपयोगी है। जितनी अधिक दयालुतासे वन सके अपना कक्तेंव्य 
पालन करो। सूत्र रूपमें यह जैनधर्मका मुख्य सिद्धान्त है।” 

हिसाका तृतीय भेद आरम्भी हिंसा कहा जाता है। जीवन-यात्राके 
लिए शरीररूपी गाड़ी चलानेके लिए उचित रीतिसे उसका भरण-पोषण 
करनेके लिए आहार-पान आदिके निमित्त होनेवाली हिसा आरम्भी हिसा 
है। शुद्ध भोजन-पानका आत्म-भावोके साथ घनिष्ठ सम्बन्ध हैं, यह 
बात पहिले स्पष्ट की जा चुकी है। हितोपदेशमे हरिण पात्रके द्वारा गुद्ध- 
आहारके सम्बन्धमे एक महत्त्वपूर्ण पद्य आया है- 


“स्वच्छन्दवनजातेन शाकेनापि प्रपूय॑ते। 
ग्स्य दरधोदरस्थार्े कः कुर्यात्‌ पातक॑ महत्‌ ॥ 


जब स्वच्छुन्दरूपसे वनमे उत्पन्न वनस्पतिके द्वारा उदर-पोषण हो 
सकता हूँ तव इस दंग्ध-उदरके लिए कौन वडा पाप करे ? 


जिनके प्राण रसना इन्द्रियमे बसते हे, वे तो इच्दरियके दास बन बिना 
विवेकके राक्षस सदृद्य सर्वेभक्षी वननेसे नहीं चूकते। मद्य, मासादि द्वारा 
शरीरका पोषण उनका ध्येय रहता है। अनेक प्रकारके व्यजनादिसे 
जिह.वाकों लाचसी देकर अधिक-से-अधिक परिमाणमे भोज्य सामग्री 
उदरस्थ की जाती है। पशुजगत्‌के आहारपानमे भी कुछ मर्यादा रहती 
है, किन्तु भोगी मानव ऐसे पदार्थों तककों वाह करनेसे नहीं चूकता, 
जिनका वर्णन सून सात्त्विक प्रवृत्तिवालोको वेदना होती है। 

समा श्रकबरका जीवन जब जैत सत हरिविजय सूरि आदिके 
सत्सगसे अहिसा भावसे प्रभावित हुआ तव श्रबुलफजुलके बब्दोमे समाट- 
की श्रद्धा इस प्रकार हो गई- ६ ॥8 706 ए्र/00 एन 8 एक 
श0पत 7976 परं४ 8॥/0790॥ ४6 0787९ 0 8॥778]8?- 
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यह उचित वात नही है कि इन्सान अपने पेटकों जानवरोकी कन्न बनाये 
( शैगान-कए 80७४१ ४०0 8, 8६ ५. 9, 880 ) यवन समाद 
अकबरने अपने जीवनपर प्रकाश डालते हुए यह भी कहा है-“मास-भक्षण 
प्रारमसे ही मुझे अच्छा नहीं लगता था, इससे मेने उसे प्राणिरक्षाका 
सकेत समझा और मैने मासाहार छोड दिया।! 

बौद्ध वाड, मयमे, बुद्ध-देवके सूकर-महृव' भक्षणका उल्लेख पा शूकर- 
का मास वुद्धने खाया यह अर्थ, मालूम होता है चीन और जापानने 
हृदयगम किया है। यदि ऐसा न होता तो आज मास-भनक्षणमे वे देश अन्य 
मास-भक्षी देशोसे आगे न बढते। एक बार समाचार पत्रोमे बौद्ध जगतु- 
के लोगोके आहार-पानपर प्रकाश डालनेवाला लेख प्रकट हुआ था। उससे 
विदित होता था कि वे लोग आहारके नामपर किसी जीवको नही छोडते। 
वे सर्वभ्नक्षी है, सर्पभक्षी भी है। इंत्रिम उपायोसे मलिन वस्तुओमें 
कीटादि उत्पन्न कर वे अपनी इच्छाकों तृप्त करते है। प्रतीत 
होता हैं अपने धर्ममे आनन्दका अतिरेक अनुभव करनेवाले धर्मा- 
तन्दणी कोसम्दी ने यह सोचने का कष्ठ नहीं किया कि धर्मके 
प्रधान स्तम्भभे जीवनके शैथिल्यसे गतानुगतिक वृत्तिवाली जनताका 
क्या हाल होता है। बुद्ध जगत॒की अमर्यादित मास-गृद्धता यह निर्णय निका- 
लनेके लिए प्रेरित करती है, कि शाक्य मुनिके जीवनके साथ शूकर-महृव- 
शुकर मासका दुर्भाग्यसे सम्बन्ध रहा होगा। उसे देख चेलोने अपनी अपनी 
प्रवृत्ति द्वारा गुरुको भी पीछे कर दिया। कोसम्बीजीको इसी प्रकाशमें 


१ /फणा प्रए र्ी6४ ए९७8 जशाश्ारएक' 4 0१७१९ 80709 
4000 ६0 96 000६९6 407 776९, 4 707वे ॥ एक्वाफ्श' ई#श2658 क्ाते 
९8९५ प6 ई00 ॥0.. 4 8002 फाड़ ईरशायहु 00 गराताएशवां2 8 ॥6- 
९६5आाए 40 ए/0९कााएु 8णाशेंड बाते ईें एथीशालते 70ा धाश्षों 
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जैनोका आहार-पान और महावीरकी जीवन-चर्याका अध्ययन करना 
चाहिए था। कदाचित्‌ कृक्कूडमस, वहु अदृठिय का सम्बन्ध प्रक्षिप्त 
न होकर यदि वास्तवमे महावीरके साथ होता तथा उसका मास-परक 
अर्थ रहता, तो वौद्ध जगत॒के समान जेन जगत्‌ भी आमिष आहार द्वारा 
अहिसा तत्त्वज्ञानकी सुन्दर समाधि बनाए बिना न रहता। बाह्य जाली 
प्रमाणोकी निस्सारताका पता अन्तरग साक्षियोके द्वारा न्यायविद्याके 
पण्डित आजकी च्‌स्त, चालाक अदालतोमे लगाया करते हे। उसी अन्तरग 
साक्षीके प्रकाशमे यह ज्ञात होता है कि वौद्धजंगत॒के समान हिसन-अवृत्ति 
के पोषणनिमित्त परम कारुणिक महावीरके पुण्य जीवनमे बुद्ध-जीवनकी 
तरह आमिष आहारकी कल्पना की गई। किन्तु, जैन आचार- 
शास्त्र, जैन श्रमणोकी ही नही, गृहस्थोकी चर्याका मासके सिवा अन्य 
भी असात्तविक शाकाहार तकसे असम्बन्ध रूप अन्तरग साक्षिया महावीर 
की अहिसाको सूर्य प्रकाशके समान जगत्‌के समक्ष प्रकट करती हे और 
मुमुक्षुको सम्यक मार्ग सुझाती हे कि विश्वका हित पवित्र जीवनमे है। 

श्रीयुत्‌ गंगाधर रामचन्द्र साने बी० ए० ने भारतवर्षाचा मार्मिक 
इतिहास” लिखनेमे निष्पक्ष दृष्टिको भूला धर्मका विकृत चित्रण कर 
अपनी साम्प्रदायिक दृष्टिको परितृप्त करनेका प्रयत्न किया हैं। पानी 
छानकर पीनेसे क्या लाभ है, आज यन्त्रविद्याके विकास होनेके कारण 
प्रत्येक विचारकके ध्यानमे आ जाते है । पात्ती छातकर पीनेसे अनेक जलस्थ 
जन्तु पेटमें पहुँचनेसे बच जाते है। जन्तुओके रक्षणके साथ पीने 
वालेका भी रक्षण होता है । क्योकि कई विचित्र रोग जैसे नहरुआ आदि 
अनछने पानीके ही दुष्परिणाम है। अत्यन्त सूक्ष्म जीवोका छन्नेंके द्वारा 
भी रक्षण सम्भव नही है, फिर भी माइक्रास कोप-अणुवीक्षण यन्त्र द्वारा 
इस बातका पता चलता है कि कितने जीवोका एक साधारण सी प्रक्रियासे 
रक्षण हो जाता है। मनुस्मृति सदृश हिंसात्मक वलिके समर्थक शास्त्रमे 
भी निम्नलिखित इलोक छनेजल ग्रहणका समर्थक पाया जाता है- 
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“दृष्डिपूतत न्यसेत्याद॑ वस्लत्रपूत जल पिबेत्‌ । 
सत्यपृतां बदेद्‌ वाचं, सनःपृत्तं समाचरेत्‌॥” ६॥४६ । 
इससे जैनियोंके दवा-वर्मरक्षक तत््वका पोषक छना पानी पीनेका 
उपहास करनेमें स्ानेजीका सयानापन सत्यके प्रकाथमें नहीं दीखता। 
जैनवर्ममें अहिसाका सम्बन्ध उस श््वृत्तिस हैँ जो मानसिक निर्मलता 
एवं आत्मीय स््वास्थ्यक्रा संरक्षण करे। साथनाके पथमें मनृष्यका जैसा- 
जैसा विकास होता जाता है, वेसे-वेसे वह बपनी चर्या प्रवत्तिको सात्त्विक 
अवोबक और संवर्धक वनाता हैं। जिन पदायोस्े इच्दियोकी लोलपता 
हैं, उच्च सावनाके पथमें उनका परिहार बताया गया है। भोजन- 
की पवित्रता जिस प्रकार उच्च सावकके लिए आवश्यक है, उसी प्रकार 
जलविपयक विश्ुद्धता भी लाभप्रद हैं। जैसे रोगी व्यक्तिकों वैद्य उष्ण 
किए हुए जल देनेकी सलाह देता हूँ क्योंकि वह पिपात्ताक्ा वर्षक नहीं 
होता, दोपोंकों भमन करता हूँ, अग्निको प्रदीप्त करता हैं और क्या-क्या 
लाभ हेता है, यह छोटे-बड़ें नमी वैद्य वतावेंगे। बात्माको स्वस्थ वनानेके 
लिए वह साववान रहता हूँ कि-मरीरं ध्याधिमन्दिर' न वने और स्वास्थ्य 
सदन रहे, तो तप:साथना, लाकहिंत, ब्रह्मत्रिन्तन आाठिके कार्योमें बाबा 
नहीं आएगी। अन्यथा रोगाकान्त होनेपर- 
“क्रफ-बात-पित्तें: कप्ठावरोधनविधो स्मरण कृतस्ते।” 

वाली समस्या आए विना न रहेगी। न्‍ 
बात्मनिर्मलताके लिए घरीरका नीरोग रखना सावकके लिए इप्ट 
और बरीरकी स्वस्थताके लिए ब॒द्ध आहार-पान वाछनीय हैं। इसलिए 
स्वास्थ्यववंक आहदह्ारपान पर दृष्टि रखना आत्मीक निर्मलताकी 
द॒प्टिसे आवध्यक हूँ । उप्ण जल तैयार करनेमें स्थल दृष्टिसे जलस्थ जीवों 
का तो बस होना ही हैं; साथ ही अग्नि आठिके निमित्तते और भी जीवों 
का बात होता है। किन्तु, इस द्रव्यहिसाके होते हुए भी मानसिक 
निर्मलता, नीरोगता आत्की दष्टिसि उच्च सावक्कों गरम किया हुआ, 
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जल लेना आवश्यक बताया है। यदि बाह्य हिंसाके सिवाय मन स्थिति 
प्र दृष्टि न डाली जाय तो ससारमे वडी विकट व्यवस्था हो जाएगी और 
तत्वज्ञानकी बड़ी उपहासास्पद स्थिति होगी। श्रमृतचर्न आचार्यने 
लिखा है, कि अहिसाका तत्त्वज्ञान अतीव गहन है और इसके रहस्यकों 
न समझनेवाले अज्ञोके लिए सद्गूर ही शरण हे जिनको अनेकान्त विद्याके 
द्वारा प्रबोध प्राप्त होता है। 
प्राणएघातकों ही हिंसाकी कसौटी समझनेवाला, खेतमे कृषि कर्म 
करते हुए अपने हल द्वारा अगणित जीवोको मृत्युके म्‌खमें पहुँचानेवाले 
किसानको बहुत बडा हिसक समझेगा और प्रभातमें जगा! हुआ मछली 
मारनेकी योजनामें तल्लीन किन्तु कारणविशेषसे मछली मारनेको न जा 
सकनेवाला मनस्ताप संयुक्त धीवरकों शायद अहिसक मानेगा। अहिंसक 
विद्याके प्रकाशमे किसान उतना अधिक दोषी नही है जितना वह धीवर 
है। किसानकी दुष्टि जीववधकी नहीं हँ, भले ही उसके कार्येमे जीवोकी 
हिसा होती है। इसके ठीक विपरीत धीवरकी स्थिति है। उसकी आत्मा 
आकण्ठ हिसामें निमग्न है, यद्यपि वह एक भी मछलीको सन्ताप नहीं दे 
रहा है । अतएव यह स्वीकार करना होगा कि यथार्थ अहिसाका उदय, 
अवस्थिति और विकास अन्त करण वृत्तिपर निर्भर है। जिस बाहय 
प्रवृत्तिसि उस निर्मेल वृत्तिका पोषण होता है, उसे अहिसाका अग माना 
जाता है। जिससे निर्मेलताका शोषण होता है, उस बाह्य वृत्तिको (भले 
ही वह अहिसात्मक दीखे) निरमेलताका घातक होनेके कारण हिसाका 
अग माना है। 
१ “ध्नतोइपि कषेकादुच्चे: पापोष्प्नन्नपि धीवर:।”! 
“सागारधर्मामृत २. ८२। 
“अध्तन्नपि भवेत्यापी, निध्तत्तपि से पापभ्ाक्‌ । 
अभिध्यानविशेषण यथा धोवरकर्षकौ॥ 
“यश्वस्तिलक पूर्वाघ पृ० ५५१ ४ 
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देखों, रोगीके हितकी दृष्टिवाला डॉक्टर आपरेशनमे असफलता- 
वश यदि किसीका प्राणहरण कर देता है, तो उसे हिंसक नही माना जाता। 
हिसाके परिणामके बिना हिसाका दोष नहीं लगता। कोई व्यक्ति अपने 
विरोधीके प्राणहरण करनेकी दृष्टिसे उसपर बन्दृक छोडता है और देववश 
निशाना चूकता है। ऐसी स्थितिमे भी वह व्यक्ति हिसाका दोषी माना जाता 
है, क्योकि उसके हिसाके परिणाम थे। इसीलिए वह आजके 
न्‍्यायालयमे भयकर दण्डको प्राप्त करता है। इस प्रकाशमे भारत- 
वर्षके धामिक इतिहासके लेखकका जैन-अहिसा पर आशक्षेप निर्मल प्रमाणित 
होता है ॥' 

उद्योगी हिसा वह है जो खेती, व्यापार आदि जीविकाके उचित 
उपायोके करनेमें हो जाती है। प्राथमिक साधक वुद्धिपृवंक किसी भी 
प्राणीका घात नही करता, किन्तु कार्य करनेमे हिंसा हो जाया करती है। 
इस हिसा-अहिंसाकी मीमासामे (हिंसा करना! और (हिंसा हो जाता में 
अतर है। हिंसा करनेमे बृद्धि और मनोवृत्ति प्राणघातकी ओर स्वेच्छा- 
पूवंक जाती है, हिसा हो जानेमे मनोवृत्ति प्राणघातकी नही है, कितु साधन 
तथा परिस्थितिविशेषवश प्राणघात हो जाता है। मुमृक्षु ऐसे व्यवसाय, 
वाणिज्यमे प्रवृत्ति करता है, जिनसे आत्मा मलिन नहीं होती, अत क्रूर 
अथवा निन्‍्दनीय व्यवसायमें नहीं लगता। न्याय तथा अहिंसाका रक्षण- 
पूर्वक अल्पलाभमे भी वह सन्तुष्ट रहता है। वह जानता है कि शुद्ध तथा 
उचित उपायोसे आवश्यकतापूरक सपत्ति मिलेगी, अधिक नहीं। वह 
सम्पत्तिके स्थानमे पुण्याचरणको बडी और सच्ची सम्पत्ति मानता है। 
आत्मानुशासनमे लिखा है - 

“शुद्धंधेनेविवर्धनेन सतामपि न सस्पदः। 
न हि स्वच्छाम्बुभिः पूर्णा: कदाचिदपि सिन्धवः ॥ ४५॥ 





१ श्रध्याय ७। 
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सत्पुरुषो तककी सम्पत्ति गुद्ध धनसे नहीं वढती हैं। स्वच्छ जलसे 
कभी भी सम्‌द्र नही भरा जा सकता। 

एक कोटबधीण प्रस्यात जैन व्यवसायी वन्धुने हमसे पृछा- हमने 
दुः्धादिके प्रचार तथा पशुपालन निमित्त बहुतसे पशुओका पालन किया 
हैं। जव पशु वृद्ध होने पर दूध देना विलक्‌ल वन्द कर देते है, तव अन्य लोग 
तो उन निरुपयोगी पशुओको कसाब्योकों बेच खर्चेसे मुक्त हो द्रव्यलाभ 
उठाते है किन्तु जेन होनेके कारण हम उनको ने वेचकर उनका 
भरण-पोषण करते हे, इससे प्रतिस्पर्धाके बाजारमें हम विशेष 
आर्थिक लाभसे वचित रहते हें। बताइये आपकी उद्योगी हिंसा 
की परिधिके भीतर क्या हम उन असमर्थ पशुओको बेच सकते हे ? ” मैने 
कहा-कभी नहीं। उन्हें बेचना करता, कृतघ्नता तथा स्वार्थ॑परता 
होगी |! जैसे अपने कृटुम्बके माता, पिता आदि बृद्धजनोके अभक्ञास्त्र 
की भाषामे निरुपयोगी होने पर भी नीतिशास्त्र तथा सौजन्य विद्याके 
उज्ज्वल प्रकाश दीनसे दीन भी मनुष्य उनकी सेवा करते हुए उनकी 
विपत्तिकी अवस्थामे आराम पहुँचाता है, ऐसा ही व्यवहार उदार तथा 
विशाल दृष्टि रख प्‌ जगतृके उपकारी प्राणियोका रक्षण करना कतेव्य 
हैं। वडे बडे व्यवसायी अन्य मार्गोसे धतसचय करके यदि अपनी उदारता 
द्वारा पशुपालनमे प्रवृत्ति करें, तो अहिसा धर्मकी रक्षाके साथ ही साथ 
राष्ट्रके स्वास्थ्य तथा शक्तिसवर्धनमे भी विशेष सहायता प्राप्त हो। 

मनुष्यजीवन श्रेष्ठ और उज्ज्वल कार्योके [लए है। जो दिग्भान्त 
प्राणी उसे अर्थ अज॑न करनेकी मशीन सोच येन केन प्रकारेण सम्पत्ति 
सचयका साधन मानते हूँ, वे अपने यथार्थ कल्याणसे वब्चित रहते है। 
विवंकी मानव अपने आदर रक्षणके लिए आपत्तिकी परवाह नही करता। 








१ “वृद्धबालव्याधितक्षोणान्‌ पश्ून्‌ बान्धवानिव पोषयेत्‌ ।” 
“नीतिवाबयामृत पृ० ६५ 
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वहू तो, विपत्तियोकी आमंत्रण देता है और अपने आत्मबलकी 
परीक्षा लेता है। ऐसा अहिसक शराव, हड्डी, चमड़ा, मछलीके तेल सदृश 
हिसासे साक्षात्‌ सम्बन्धित वस्तुओके व्यवसाय द्वारा बड़ा धनी बन राज- 
भ्रासाद खडे करनेके स्थानपर ईमानदारी और करुणापूर्वक 
कमाई गई सूखी रोटीके टुकड़ोकों अपनी झोपड़ीमे वैठकर खाना 
पसद करेगा। वह जानता है कि हिसादि पापोमे लगनेवाला व्यक्ति नरक 
तथा तिर्य॑ड्च पर्यायमे वचनातीत विपत्तियोको भोगा करता है। अहिसात्मक 
जीवनसे जो आनन्दनिर्शर आत्मामे वहता है उसका स्वप्नमे भी दर्शन 
हिंसक त्तिवालोके पास नहीं होता। वाहय पदार्थोके अभावमे तनिक 
भी कप्ट नहीं है, यदि आत्माके पास सह्रिचार, लोकोपकार और पवि- 
नताकी अमूल्य सम्पत्ति है। मेवाड़की स्वतन्त्रताके लिए अपने राजसी 
ठाठको छोड़ वनचरोके समान धासकी रोटी तक खा जीवन व्यतीत करने- 
वाले क्षत्रिय-कुल-अवतस महाराणा प्रतापकी आत्मामे जो शान्ति और 
शक्ति थी, क्या उसका शताश भी अकवरके अधीन वन माल उठाते 
हुए मातृभूमिको पराधीन करनेमे उद्यत मानसिहकों प्राप्त था? 
इसी दृष्टिसि अहिसाकी साधनामें कुछ ऊपरी अडचने आबे भी तो 
कृतक को ओटसे हिसाकी ओर झुकना लाभप्रद न होगा। जिस कार्यमें 
आत्मा की निर्मल वृत्तिका धात हो उससे सावधानीपूर्वक साधकको 
बचना चाहिए। * 

इस अहिसात्मक जीवनके विषयमे लोगोने अनेक भान्त धारणाएँ 
वांध रखी हे । कोई यह सुझाते हे कि यदि आनन्दकी अवस्थामे किसी 
को मार डाला जाए, तो शान्तभावसे मरण करनेवालेकी सदृगति होगी। 
वे लोग नहीं सोचते कि मरते समय क्षण-मात्रमें परिणामोकी क्‍या से क्या 
गति नही हो जाती। प्राण परित्याग करते समय होनेवाली वेदनाको वेचारा 


प्राण लेनेवाला क्या समझे ! 
“जाके पांव न फटी बिवाई, सो क्या जाने पीर पराई।” 
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कोई सोचते है दुखी प्राणीके प्राणोका अन्त कर देनेसे उसका दूख 
दूर हो जाता है। ऐसी ही प्रेरणासे अहिसाके विशेष आराधक गाधीजीने 
अपने सावरमती आश्रममे एक रुण गो-वत्सको इस्जेक्शन हारा यम- 
मन्दिर पहुँचाया था। अहिसाके अधिकारी श्ञाता आचार्य प्रमुतचद्ध स्वामी 
इस कृतिम प्‌णंतया हिंसाका सदभाव बतलाते हे। जीवन-लीला समाप्त 
करने वाला भूमवश अपनेको अहिसक मानता है। वह नहीं सोचता कि 
जिस प्‌ वंसचित पापकर्मके उदयसे प्राणी कष्टका अनुभव कर रहा है, 
प्राण लेनेसे उसकी वेदना कमर नही होगी। उसके प्रकट होनेके साधनोका 
अभाव हो जानेंसे हमे उसकी यथार्थ अवस्थाका परिचय नहीं हो पाता। 
हा, प्राणधात करनेके समान यदि उस जीवके असाता देनेवाले 
कर्मका भी नाश हो जाता, तो उस कार्यमे हिसाका सदभाव स्वीकार 
किया जाता। पणुके साथ मन्माना व्यवह्र इसलिए कर लिया जाता 
है कि उसके पास अपने कष्टोको व्यक्त करनेका सभुचित साधन नही 
है । वछडेके समान मनुष्याकृतिधारी किसी व्यक्तिके प्रति पूर्वोक्त करुणा 
का प्रदर्शन होता तो आधुनिक न्यायालय उसका उचित इलाज किए बिना 
न रहता। 
यह भी कहा जाता हैं कि आख बदकर उन पशुओं आदिके प्राण 
लो, जो दूसरोके प्राण लिया करते है। इस भान्त दृष्टिके दोषको बताते 
हुए पडितवर प्राशाधरजी समझाते हे कि इस प्रक्रियासे ससारमे चारों 
ओर हिंसाका दौर-दौरा हो जाएगा तथा अतिप्रसगणनामका दोष 
आएगा। बड़े हिसकोका मारते बाला उससे भी बडा हिसक माना 
जाएगा और इस प्रकार यह भी हतन किया जानेका पात्र समझा 
जाएगा। हिंसक शरीर धारण करने मात्रसे ही हिसात्मक प्रवृत्तिका 
प्रदर्शन किए विना उन्हें मार डालना विवेकशील मानवके लिए उचित 
नही कहा जा सकता। पशु जगत्में भी कभी-कभी कोई विशिष्ट हिंसक- 
भ्राणीकी आत्मामे अहिसाकी एक झलक आ जाती है। जैसा पहिले बता 
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दिया गया है कि भगवान्‌ महावीर बननेवाले सिहकी पर्यायमें उस जीवने 
अहिसाकी चमत्कारिणी साधना आरम्भ कर दी थी। क्या बिना सोचे 
समझे उसके सिंह शरीरकों देख उसे मृगारि मान लेना और उसके प्राणघात 
के लिए प्रवृत्ति करना उचित होगा ? आचायें गुणभद्रने उस सिहके विषय 
मे लिखा हे-स्वार्थ मृगारिशब्दोड्सों जहे तस्मिनू दयावति“-उस 
दयावान्‌ सिहके विषयमे मृगरारि-मृगोका शत्रु इस शब्दने अपने यथार्थ 
अथंका परित्याग कर दिया था-वह शब्द रूढिवश प्रचारमे आता था। 

यह भी बात साधक सोचता है कि इस अवन्त ससारमे भूमण करता 
हुआ यह जीव आज सिंह, सर्पादि पर्यायमे है और अपनी पर्याय- 
दोषके कारण अहिसात्मक वृत्तिको धारण नही कर सकता है, तो उसके 
जीवनकी समाप्ति कर देना कहा तक उचित हूँ ” क्योकि हिसन करना 
“उन आत्म-विकासहीन पशुओके समान मेरा धर्म नहीं है। जिस पशुकों 
में मारनेकी सोचता हूँ सम्भव है कि मेरे अत्यन्त स्नेही हितैषी जीवका ही 
उस पर्यायमे उत्पाद हुआ हो और दुर्भाग्यवश उस हतभाग्यको मनुष्योके 
द्वारा क्र मानी जानेवाली पर्यायमे जन्म मिला हो। ऐसे प्राणी 
के हनन करनेके विचारसे आत्मामे क्रुरताका शैतान अड्डा जमा 
लेता है। फिर उसमेंसे अहिसात्मक वृत्ति दूर हो जाती है। अतएव 
दयालू व्यक्तिको अधिकसे अधिक प्रयत्न प्राणरक्षाका करना चाहिए। 
“कभी-कभी जन्मान्तरमे हिसित जीव अच्छा बदला भी लेता है, यह नहीं 
भूलना चाहिए। 

अहिसाके नामपर एक बडी विचित्र धारणा सर्वभक्षी चीन, जापान 
आदि देशोमे पाई जाती है। अहिसाका विनोदमय प्रदर्शन देख डा० रघुवोर, 
एम० ए०, पी० एच० डी० ने “नजापानमे बुद्ध-अहिसा-सिद्धान्तका 
'परिपालन” श्षीषंक लेखमे बताया था कि जापानी लोग चेरी नामक वृक्ष- 
की लकडियोकों खुदाईके काममे लाते हे इसलिए टोकियोमे 
उनकी आत्माकी शान्तिके लिए प्रार्थना की जाती है। टूटी हुई पुतलियों 
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तथा सुइयोमे आत्माका सद्भाव स्वीकार करके उनकी शान्ति निमित्त 
व्‌ द्धदेवसे अभ्यर्थना की जाती है। जिन-जिन जानवरोको जापानी लोग खा 
जाते हँ उनकी शान्तिनिमित्त वे प्रार्थना करते है।! इस पद्धतिसे वे अपने 
को पवित्र और शुद्ध समझने लगते हैे। यह परिताप वाणीके 
स्थानमें तथा दम्भके बदलेमे यदि संत्यसे समन्बित होकर हृदयसे 
उदित होता तो जापानियोके जीवनमे अहिंसा परमो धर्म” का 
जागरण हुए बिना न रहता। 

आज जो विश्वमे विपत्ति और सकटका नग्न नतेंन दिखाई पड रहा 
है, उसका यथार्थ कारण यही है कि लोगोमे आत्मवत्‌ सर्वेभूतेपु' की 
भावना प्रस॒ुप्त हो गयी है, और उसके स्थानपर स्वार्थंशाधनकी जघन्य 
एवं सकी दृष्टि जाग्रत हो उठी है। 


१, का 6 €शताक्' था ग्रातेवी8 एलछा8 0 रगेशू0भ) ॥6 
700775, |रष्ण४ था 8 4९णए छा0ए४ ग्राद्ा बाते ज़्रणाथा) 9780ग8८पं 
एल्टूलब्राधशश0, 0 ४ 78 50 50ए9कॉीलओं गर्व, ४६ 006 पाश'९ 
णाणपट्ट॥: 0 46 ४४6४, 70 0589776%७९0 7शएादीए #एणाक्षोए 
9 74007॥ 07 9॥-6806/8, 70 78 70प्त €एृण्श्रीए् 9070  9थाए 
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इस सम्वन्धमे देशरत्न डॉ० राजेलप्रसादजीके प्रयाग विश्वविद्यालय 
के उपाधि वितरणोत्सवके अवसरपर व्यक्त किए गए अन्त करणके उद्गार 
विशेष महत्त्वपूर्ण हे -“भेरे विचारसे यह विषम अवस्था इसलिए पैदा 
हुई है, कि मानवने प्रकृति-विजयकी धुनमे अपनी आत्माकों भुला दिया 
और उसने दौलत इकट्ठी करनेमें धमंको तिलाजलि दे दी हैं और शक्ति 
सचित करनेमे स्नेहका परित्याग कर दिया हैं।” इसलिए विनाशसे बचने 
के विपयमें उनका कथन है, “वह पथ है” आत्मविजयका पथ। वह पथ हैं 
त्याग और सेवाका पथ। वह पथ है भारतकी प्राचीनतम सस्क्ृतिका पथ" 
(ता० १२-१२-१६४७) यह आत्म विस्मृतिका ही दुष्परिणाम है, जो 
लोग निरक्‌श हो पशुवधमे प्रवत्त हो, स्वार्थशाधना निमित्त मनृष्यके 
जीवनका भी मूल्य नही आकते, और नरसहारकारी कार्योमे भी निरन्तर 
लगे रहते हें। मासभक्षी लोग तो कहते हे-गायमे आत्मा नही है- 
( 20. 00श 788 70 ४80गप्रों ), किन्तु स्वार्थी विपक्षी वर्गमे भी 
आत्मा नही मानता हुआ प्रतीत होता है। आज जिस उन्नतिका उच्च नाद 
सत्र सुन पडता है, वह आत्म-जागरण अथवा सच्ची जीव-रक्षाकी उन्नति 
नही है, किन्तु प्राणघातके कुशल उपायोकी वृद्धि है। 

डॉ० इकबालकी उक्ति कितनी यथार्थ है - 

“जान ही लेनेकी हिकसतरम तरक्की देखी। 
सोतका रोकनेवाला कोई पैदा ने हुआ?” 

मौतके म्‌ हसे बचा, अमर जीवन और आनन्‍दपर्ण ज्योतिको प्रदान 
करनेकी श्रेष्ठ सामथ्यं और उच्च कला अहिसामे विद्यमान हैं। 

इस अहिसाकी साधताके लिए इस प्राणीको अपनी अधोमुखी वृत्तियों 
को ऊध्वंगामित्री बनानेका उद्योग करना पडता है। साधारणतया जल 
नीचेकी ओर जाता है। उसे ऊँची जगह भेजनेको विशेष उद्योग आव- 
इयक होता है, उसी प्रकार जीवकी प्रवृत्तिकों समुन्नत बनाना श्रम और 
साधनाके द्वारा ही साध्य होगा; सुमधुर भाषणों, मोहक प्रस्तावों या 





अहिसाके आलोकमे १७३ 


वाह्य विशिष्ट वस्त्रादि धारणसे यह काम नहीं होगा। श्री कालेलकर 
महाशयका कथन विशेष आकर्षक है:-“विना परिश्रम किए हम अहिसक 
नही बन सकेगे। अहिसाकी साधना वडी कठिन है। एक ओर पौद्गलिक 
भाव खीचे-तान करता है, तो दूसरी ओर आत्मा सचेत वनता है। शरीर 
प्रथम विचार करता है, आत्मा उत्कषंका चिन्तन करता है। दूसरोका हितत 
हृदयमे रहनेसे आत्मा धामिक श्रद्धावान बनता है। आज देखते हे, तो 
पता चलता है कि सब राष्ट्र युद्धसे पृथक रहना चाहते हे, पर साथ ही साथ 
यूद्धकी सामग्री भी पूरे जोरसे जुटाते फिरते है।” ऐसी विकट स्थितिमें 
परित्राणका क्या उपाय होगा, इस सम्वन्धमें वे कहते है, आजकी मान- 
वताको युद्धके दावानलसे मुक्त करनेका एकमात्र उपाय भगवान्‌ महा- 
वीरकी अहिसा ही हैं ।'शुभचन्द्राचाय कहते हे .- 
“बत्किड्चित्संसार शरीरिणां दुःखशोकभयबीजम्‌। 
दोर्भाग्यादि समस्त॑ तद्धिसासम्भद॑ शेयम्‌ ॥ 
“ज्ञानाणंव पृू० १२०। 

इस ससारमें जीवोके दु ख, शोक, भयके बीजस्वरूप दुर्भाग्य आदि 
का दर्शन होता है, वह सब हिसासे उत्पन्न समझना चाहिए। एक कविने 
कितना सुन्दर कहा है- 
“एज्06०ए० 28९९४ वा पाक्षा$3 एक 70 8 शाक्षा'8, 
फ्राइशा। जो पर था 8ध्वपथें अंप्रागर26 प्रकषढ, 
098 #एप४ पएणा 6 एक्राणे। 0 त07688 870ए5, 
५00० 50ण़्ञड5 (086 779706, ज्ञां 700 एप०:८ 67086.” 
जो दूसरेके मार्गमें जाल बिछाता है, वह स्वय उसमे गिरेगा। करुणा 
की शाखामें आनन्दके फल लगते हे । जो काटा बोता है वह गुलावको 
नहीं पावेगा। 
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साधकके लिए जिस प्रकार पुण्य-जीवन और पवितन्न प्रवृत्तियोकी 
आवश्यकता है, उसी प्रकार हृदयसे सत्यका भी निकटतम परिचय होना 
आवश्यक है। मनुष्यकी मर्यादित शक्तिया है । पदार्थोके परिज्ञानके साधन 
भी सदा सर्वेथा सवंत्र सबको एक ही रूपमें पदार्थोका परिचय नही कराते । 
एक वृक्ष समीपवर्ती व्यक्तिको पुष्पन्रादि-श्रपूरित प्रतीत होता 
है, तो दृरवर्तीकों उसका एक विलक्षण आकार दीखता हैं। परवव॑तके 
समीप आनेपर वह हमे दुगंम और भीषण मालूम पडता है, किन्तु दृरस्थ 
व्यक्तिको वह रम्य प्रतीत होता है-“दूरस्था भूधरा रम्या.”। इसी 
प्रकार विश्वके पदार्थोके विषयमे हम लोग अपने-अपने अनुभव और अध्ययन 
का विश्लेषण करे, तो एक ही वस्तुके भिन्न-भिन्न प्रकारके अनुभव मिलेगे; 
जिनको अकादय होनेके कारण सदोष या भूम-पूर्ण नहीं कहा जा सकता। 
एक सखिया' नामक पदार्थंके विषयमें विचार कीजिए। साधारण जनता 
उसे विष रूपसे जानती है, किन्तु बेच्च उसका भयकर रोग निवारणमें 
सदा प्रयोग करते है। इसलिए जनताकी दृष्टिसे उसे मारक कहा जाता 
हैं और वैद्योकी दृष्टिसि लाभप्रद होनेके कारण उसका सावधानीपूर्वक 
प्रयोग किया जाता है। 

इसी प्रकार वस्तुओके विषयमे भिन्न-भिन्न प्रकारकी दृष्टिया सुनी 
जाती हे और अनुभवमे भी आती हे। इन दुष्टियोपर गम्भीर विचार 
न कर कंप-मण्डकवत्‌ सकी्ण भावसे अपनेको ही यथार्थ समझ विरोधी 
दृष्टिको एकान्त असत्य मान बेठते हे। दूसरा भी इनका अनुकरण करता 
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है । ऐसे सकीर्ण विचारवालोके सयोगसे जो सघर्ष होता है उसे देख साधा- 
रण तो क्या वडे-वडे साधुचेतस्क व्यक्ति भी सत्य-समीक्षणसे दूर हो परो- 
पकारी जीवनमे प्रवृत्ति करनेकी प्रेरणा कर चुप हो जाते है। और, यह 
कहने लगते हे-सत्य उलझनकी वस्तु है। उसे अनन्त कालतक सुलकझ्षाते 
जाओगे तो भी उलझन जैसीकी तैसी गोरख-धन्धेके रूपमें बनी 
रहेगी। इसलिए थोडेसे अमूल्य मानव-जीवनको प्रेमके साथ व्यतीत करना 
चाहिए। इस दृष्टिवाले वुद्धिके धनी होते हे, तो यह शिक्षा देते है- 
“कोई कहे कु है मही, कोई कहे कछ है । 
है ओऔ नहींके बीचमें, जो कुछ है सो है॥” 
साधारण जनताकी इस विषयमे उपेक्षा दृष्टिको व्यक्त करते हुए 
केवि अकवरने कहा है- 
“मज़हबी वहस सेने की ही नहीं 
फालतू अक्ल सुझसें थी ही नहीं।” 


ऐसी धारणावाले जिस मार्गमे लगे हुए चले जा रहे है, उसमे तनिक 
भी परिवत्तंनको वे तैयार नही होते। कारण, अपने पक्षकों एकान्त सत्य 
समझते रहनेसे सत्य-सिन्धुके सर्वागीण परिचयके सौभाग्यसे वे वचित 
रहते हें। एक बार एक विश्वधर्म सम्मेलनमे मुझे सम्मिलित होनेका सुयोग 
मिला। वौद्धधर्मका प्रतिनिधित्व करनेवाले दर्शन-शास्त्रके आचार्य एक 
डॉक्टर महानुभावने कहा था कि-वुद्ध-देवने प्रपझ्चके विषयमे सत्य 
समीक्षणकी दृष्टिमे अपने भक्तोका काल-क्षेप करना उचित नहीं 
समझकर लोक-सेवा, प्रेम, धर्म-प्रचार आदिको जीवनोपयोगी कहा। 
इसलिए डाक्टर महाशयकी दृष्टिमे दाशनिकताका भार्ग कृण्डक-मय 
और म्‌ृग-मरीचिकाका रास्ता था। उस समय जैन-धर्मकी समन्वयकारी 
दृष्टिपर प्रकाश डालचेकी चिन्तनामे में निमग्त था। जैनधर्मके अपने 


७ दे ०, 


भाषणके प्रारस्भमें मैने बौद्ध प्रतिनिधिके प्रभावको ध्यानमें रखते हुए कहा- 
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'कि-चार्वाकने तो पूर्वोक्त दृष्टिसि भी आगे बढ लोकोपयोगी आकर्षक 
यूक्‍ति द्वारा विश्वकी समीक्षाकों 'बालू पेलि निकाले तेल' ज॑सी सारहीन 
समस्या समझाया। देखिए वह क्या कहता है-तकंके सहारे सत्यको 
देखना चाहो तो वह हमारा ठीक मार्ग-दशेन नहीं करता। जिस प्रकार 
तक॑ एक पक्षके औचित्यको बतानेवाली सामग्री उपस्थित करता है उसी 
प्रकार अन्य पक्षकों उच्चित बतानेवाली सामग्रीकी भी कमी नही है। शास्त्रों 
के प्रमाण भी परस्पर विचित्रताओसे परिपूर्ण हें। एक ज्ञानी पुरुष 
की लिखी बात प्रमाणित माने और दूसरेकी नहीं, यह सलाह ठीक 
नही जँचती। धर्मका स्वरूप मनुष्यकी बृद्धिके परे है। वह है अथवा 
नहीं, नही कह सकते । गडरियेके नेतृत्वमे जिस प्रकार भेडोका शुण्ड रहा 
करता है उसी प्रकार प्रभावशाली पुरुष अपने-अपने पन्थका नेता 
वन लोगोको अपनी ओर खीच लेता हैं। इस दृष्टिसे तो मानव-जीवन 
की जो विशेष-शक्ति तकंणा है, वह बिल्कुल अकार्यकारी हो 
जाती है। ऐसी निबिड-निराशाकी अवस्थामे भी जैनधर्मका अने- 
कान्तवाद अथवा स्थादवाद नामका वैज्ञानिक उपाय पर्याप्त प्रकाश 
तथा स्फूर्ति प्रदान करता है। 


सत्यका स्वरूप समझनेमे डरकी कोई बात ही नही है। भूम, असामर्थ्य 
अथवा मानसिक दुरबंलताके कारण कोई बडा सन्त वन और कोई दाशंनिक 
के रुपमे आ हमें रस्सीको साप बता डराता है। स्याद्ाद विद्याके 
अकाशमे साधक तत्काल जान लेता है कि यह सर्प नही रस्सी है-इससे 
डरनेका कोई कारण नही है। 


पुरातनकालमे जब साम्प्रदायिकताका नश्ञा गहरा था, तब इस 
स्पाद्गाद सिद्धान्तकी विक्ृृत रूप-रेखा प्रदर्शित कर किन्ही-किन्ही नामा- 
कित धर्माचार्योने इसके विरुद्ध अपना रोष प्रकट किया और उस सामग्रीके 
प्रति 'बावावाक्य प्रमाणम्‌ की आस्था रखनेवाला आज भी सत्यके प्रकाश 
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से अपनेको वचित करता है। आनन्दकी वात हैँ कि इस युगमे साम्पर- 
दायिकताका भूत वैज्ञानिक दृष्टिके प्रकाशमें उतरा, इसलिए स्याद्वादकी 
आण-गाथा बडे-वडे विशेषज्ञ गाने लगे। जर्मन विद्वान्‌ प्रो० ह्मन जेकोबीने 
लिखा है- जैनधर्मके सिद्धान्त प्राचीन भारतीय तत्त्वज्ञान और धामिक 
'पद्धतिके अभ्यासियोके लिए वहुत महत्त्वपर्ण हैं। इस स्थाद्वादसे 
सर्व सत्य विचारोका द्वार खुल जाता है।” इण्डिया बाफिस 
लन्दनके प्रधान पुस्तकालयाध्यक्ष डा० थाससके उद्गार बडे महत्त्वपूर्ण 
हें-- न्यायशास्त्रमे जैन न्यायका स्थान वहुत ऊँचा है। स्याह्मदका स्थान 
बड़ा गम्भीर है। वह वस्तुओकी भिन्न-भिन्न परिस्थितियोपर अच्छा प्रकाग 
डालता है।” भारतीय विद्वानोमे निष्पक्ष आलोचक स्व० पण्डित 
महावीरप्रसाद॒द्विवेदीकी आलोचना अधिक उद्वोधक है-“प्राचीन 
ढरेके हिन्दू-धर्मावलम्बी वड़े-बडे शास्त्रीततक्े अब भी नहीं जानते 
कि जैनियोका स्याद्वाद' किस चिड़ियाका नाम है। धन्यवाद है जर्मनी, 
फ्रान्स और इग्लेण्डके कुछ विद्यानुरागी विशेषज्ञोकों जिनकी कृपासे इस 
धर्मके अनुयायियोके कीति-कलापकी खोजकी ओर भारतवर्षके इतरजनों 
का ध्यान आह्ृष्ट हुआ। यदि ये विदेशी विद्वान जैनोके धर्मग्रन्थोकी आलो- 
बना ने करते, उनके प्राचीन लेखकोकी महत्ता प्रकट न करते तो हमलोग 
शायद आज भी पूर्ववत्‌ अज्ञानके अन्धकारमें ही इबते रहते।” 
गांधीजीने लिखा है “जिस प्रकार स्याद्मादको में जानता हूँ, उसी प्रकार 
में उसे मानता हूँ। मुझे यह अनेकान्त वडा प्रिय है।' 
श्रीयुत महामहोपाध्याय सत्यसम्प्रदायाचार्य प० स्वामी राममिश्रजी 
शास्त्रीने लिखा है कि- स्थाह्मद जेनधर्मका एक अभेद्य किला है, जिसके 
अन्दर प्रतिवादियोके मायामय गोले प्रवेश नहीं कर सकते।” 
अव हमें देखना हैँ कि यह स्याद्वाद क्या है जो शान्त गम्भीर और 
असाम्प्रदायिकोकी आत्माके लिए पर्याप्त भोजन प्रदान करता है। स्यातृ' 
शब्द कथज्चितू-किसी दृष्टिसे (7077 800 9076 0 ए८ए) 
१२ 


१७८ जेनशासन 


अर्थका बोधक है। वाद' शब्द कथनकों बताता है। इसका भाव यह है 
कि वस्तु किसी दृष्टिसे इस प्रकार है, किसी दृष्टिसे दूसरी प्रकार है। 
इस तरह वस्तुके शेष अनेक धर्मो-गुणोको गौण बनाते हुए गुण- 
विशेषको प्रमुख बनाकर प्रतिपादन करना स्याह्ाद है। स्वामी समन्तभद्र 
कहते है- 
“स्थाह्मदः सर्वथकान्तत्यागातू किवृत्तचिद्दिधिः एँ 
“आप्तमीमांसा १०४॥। 


लघीयस्त्रयमे अकलंककदेव लिखते हे- अनेकान्तात्मकाथंकथन 
स्थाह्ाद .'-अनेकान्तात्मक-अनेक धर्म-विश्षिष्ट बस्तुका कथन करना 
स्थाह्मद है।” कथनके साथ स्यात्‌ शब्दका प्रयोग करनेसे सर्वथा एकान्त 
दृष्टिका परिहार हो जाता है। स्थाद्वादमे वस्तुके अनेक धर्मोका 
कथन होनेके कारण उसे अनेक धर्मवाद अथवा अनेकान्तवाद कहते 
है। जब अनन्त धर्मोपर दृष्टि रहती है तब उसे सकलादेश-परिपूर्ण 
दृष्टि कहते है। जब एक धर्मकों प्रधान बना शेष धर्मोकों गौण 
बना दिया जाता है तव उसे विकलादेश-अपूर्ण दृष्टि कहते है। विकला- 
देशको नय-दृष्टि और सकलादेशको प्रमाण-दृष्टि कहते हे। जीव 
में ज्ञान दर्शन, सुख, शक्ति आदि अनन्त गण विद्यमान हे। जब प्रति- 
पादककी विवक्षा-दृष्टि अनन्त गूणोपर केन्द्रित रहती हैं तब स्यात्‌ 
गब्दके साथ जीव' पदका प्रयोग उसके अनन्त धर्मोको सूचित करता 
है। इसलिए अ्कलंक स्वामीने लिखा है-स्यात्‌ जीव एवं ऐसा कथन 
होनेपर स्थात्‌'! शब्द अनेकान्त-अनेक धर्मपुओ्जको विषय करता है। 
“स्थात्‌ अस्येवजीव ” इस वाक्यमे स्थात्‌' शब्द जीवके अस्तित्व गुणको 





१ “उपयोगों श्रुतस्थ हो स्थाह्मादनयसंज्ञितों। 
स्थाह्ादः सकलादेश: नयो विकलसंकथा ॥६२॥* 
“लघीयस्त्रय । 
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प्रधानतासे वताता है। इस प्रकार स्यात्‌ शब्द द्वारा अनेकान्त और सम्यक्‌ 
एकान्तका बोध होता है।' 


वस्तुके अनन्त धर्मोका जिन एकान्तियोकों पता नहीं हैं, वे स्थाह्ाद 
विद्याका प्रतिपादन करनेमें समर्थ न हों सके। भगवान्‌ ऋषभदेवसे 
लेकर महावीर पर्यन्त चौबीस तीर्थकरोने श्रेप्ठ साधताके फलस्वरूप 
सर्वज्ञताके सूर्यको प्राप्त किया और उसके प्रकाझमें स्थाह्मद विद्याका: 
परिचय पाया। इसीलिए अ्रकलंकदेवने लघीयस्त्रय ग्रन्थके प्रमाणप्रवेश 
प्रकरणके प्रारम्भमे तीर्थकरोको पुन पुन्र स्वात्मोपलब्धिके लिए प्रणाम 
करते समय स्याद्वादी शब्दसे समलड कृत किया है। कितना भावपूर्ण 
मगल इलोक हैँ - 
“पधमतीर्थकरेश्योउस्तु स्थाह्मदिभ्यो नमो तमः। 
ऋषभादिमहावीरान्तेभ्यः. स्वात्मोपलब्धये ॥” 
इस स्याह्माद-वाणीके आधारपर महापुराणकार भगवल्जिनसेन जिनेन्दर 
भगवानम सर्वज्ञताका सदभाव सूचित करते है। जिनेद्ध वृषभनाथका 
स्तव करते हुए कहते हे,-'हे ईश, आपकी सावंत्रिकी वाणीकी 
पवित्रता आपके सर्वज्ञपनेकों बताती है। इस जगतमे इस प्रकारका 
महान्‌ वचन-वभव अल्पन्ञोमें नहीं दिखाई पडता है।” 


१ स्थाज्जीव एव इत्युक्तेइनेकान्तविषयः स्थाच्छब्द:। स्थादस्त्येव 
जीतः' इत्युक्ते एकान्तविषयः स्थाच्छुब्द:।-लघी० पृ० २१। 

२ “सावंज तव वक्‍तीश वचःशुद्धिरशेषगा। 
न हि वाग्विभवों मन्दधियामस्तीह पुष्कलः॥ १३३॥ 
बक्तृप्रामाण्यतो देव. वच/प्रामाष्यमिष्यते। 
न ह्यशुद्धतराहवतु: प्रभवन्त्युजज्बला गिरः:॥ १३४॥ 
सप्तभग्यात्मिकियं ते भारती विश्वगोचरा। 
आ्राप्तप्रतीतिममलां त्व्युद्भावयितु क्षमा॥ १३४५॥” 

“महापुराण, पर्व ३३॥ 
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“प्रभो, वकक्‍ताकी प्रामाणिकतासे वचनकी प्रामाणिकता मात्री 
जाती है। अपंवित्र वक्‍ताके द्वारा उज्ज्वल वाणी नहीं उत्पन्न होती है।” 


“आपकी विश्व विषयिणी सप्तभग रूप भारती आपमे विशुद्ध आप्त- 
प्रतीतिको उत्पन्न करनेसे समर्थ है।” 


कवि धनजय कहते है '-“जिस प्रकार ज्वर-मुक्त व्यक्तिका बोध 
उसके स्वर विशेषके द्वारा होता है उसी प्रकार स्याह्गाद वाणीके द्वारा 
जिनेद्ध भगवान्‌की निर्दोषताका ज्ञान होता है ।” 


आत्माकी सर्वज्ञतापर ताकिक दुष्टिसे पहिले प्रकाश डाला जा चुका 
हैं। यहा हम वौद्धोके अत्यन्त मान्य ग्रन्थ मज्िसनिकाय (भाग १, पृ० 
१२-९३) का निम्नलिखित प्रमाण उपस्थित करते है, जिससे जैनधर्मके 
प्रबल प्रतिद्द्वी बौद्ध साहित्य द्वारा भगवान्‌ महावीरकी सर्वज्ञता 
की मान्यतापर प्रकाश पडता है। पुरातन बौद्ध पाली वाड मयमे भगवान्‌ 
महावीर और जैन सस्क्ृतिके विरुद्ध काफी असयत तथा रोषपूर्ण उद्गार 
अनेक स्थलोपर व्यक्त किए गए है। भगवान्‌ महावीरके समकालीन 
साहित्यमे निर्ग्नन्थ ज्ञात-पुत्र महावीरकों सर्वश और सर्वदर्शी तथा परिपूर्ण 
ज्ञान, दर्शनके ज्ञातापनेकी मान्यताका उल्लेख अत्यधिक प्रभावपूर्ण साक्षी 
माना जाना चाहिए। पालीमे शब्द ये हे- 


“निगण्ठो, आावुसो, नाथपुत्तो सब्वञ्ज्य्‌ , सब्वदरसावी अपरिसेसं जयाण- 
दस्सनं परिजानाति।-म्० नि०, भाग १, पृ० ६१-६३: 7.,7.8. 
वाणीके द्वारा एक साथ परिपूर्ण सत्यका प्रतिपादन करना सम्भव 
नही है, इसलिए जिस धर्म या जिन धर्मोका वर्णन किया जाए वे प्रधान 
१ “मानार्यभेकार्थभदस्त्वदुक्तं हित॑ वचस्ते निशमय्य वक्‍तुः। 
विदोषतां के न विभावयन्ति ज्वरेण मृकतः सुगमः स्व॒रेण॥* 
“-विषापहार २९ । 
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हो जाते है और अन्य गौण वन जाते हे। एकान्त दृष्टिमे अन्य गौण धर्मो 
को वस्तुसे पृथक कर उन्हें अस्तित्वहीन बना दिया जाता है इसलिए 
मिथ्या एकान्त दृष्टिके द्वारा सत्यका सौदे समाप्त हो जाता है। अनेकान्त 
विद्याके प्रकाण्ट आचारय॑ श्रमृतचन्द्र कहते है'-जिस प्रकार 
दधि मन्यन कर मक्खन निकालनेवाली ग्वालिन अपने एक हाथसे रस्सी 
के एक छोरको सामने खीचती है, तो उसी समय वह दूसरे 
हाथके छोरको शिथिल कर पीछे पहुँचा देती है, पर छोडती नही है, 
परचात पीछे गये हुए छोरको मुख्य बना रस्सीके दूसरे भागको पीछे ले 
जाती है। इस प्रकार आकंषण और शिथिलीकरण क्रियाओ द्वारा दधिमेसे 
सारभूत तत्त्वको प्राप्त करती हैं। अनेकान्त विद्या एक दृष्टिको मुख्य 
बनाती है और अन्यको गौण करती है। इस प्रक्रियाके द्वारा वह तत्त्वज्ञान 
रूप अमृतको प्राप्त कराती है। 


पहिले सखियाको जन साधारणकी भापामे प्राण-चातक बताया था, 
वेद्यराजकी दृष्टिमे उसे उसके विपरीत प्राण-रक्षक कहा था। इन परस्पर 
विरोधी प्रतीत होने वाले वक्तव्योमं विरोध इस प्रकार दूर किया जा 
सकता हे कि यदि मनमानी मात्रामे विना योग्य अनुपानके वह खाया 
जाय तो प्राण-रक्षक नहीं होगा किन्तु चतुर चिकित्सकके तत्त्वावधानमें 
यथाविधि सेवत करनेपर वहीं रोग-निवारक होगा। इसलिए उसे 
एक दृष्टिसे प्राणरक्षक कहता ठीक है। दूसरी* दृष्टिसे प्राणघातक कहना 
भी सत्यकी मर्यादाके भीतर है। 

एक तीन इज्च लम्वी रेखा खिची है। उसे हम न तो छोटी कह 
सकते हैं और न बडी। उसका छोटापन अथवा लम्बापन सापेक्ष 


१ “एकेनाकर्षन्ती इलथयन्ती वस्तुतत्वमितरेण। 
अ्न्तेन जयति जेनी नोतिमस्थाननेन्नभिव गोपी ॥” 
-पुरुषार्थ सिद्धयुपाय २२५ 
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(0९)७४०८) है। पाच इच्चवाली रेखा ऊपर खीचनेपर वह लघ्‌ 
कही जाती हैं और दो इज्च मानवाली दूसरी रेखाकी अपेक्षा वह 
बड़ी कही जाती है। इसी प्रकार वस्तुके स्वरूपके विषयमे साधकको पता 
लगेगा कि समत्वयकारी परसुपरमे मेत्री रखनेवाली दृष्टियोसे बस्तुका 
स्वरूप ठीक रीतिसे हृदय-ग्राही हो जाता है। यह स्थाद्वाद हमारे नित्य 
व्यवहारकी वस्तु है। इसकी उपादेयतां स्वीकार किए विता हमारा लोक- 
व्यवहार एक क्षण भी नहीं वन सकता | 


श्राचार्य हेमचद्धने वताया है, कि स्याह्नादका सिक्का सम्पूर्ण विदव 
में चलता हैं। इसकी मर्यादाके वाहर कोई भी वस्तु नहीं रह सकती। 
छोटेसे दीपकसे लेकर विशाल आकाश पर्यन्त सभी वस्तुएँ किसी दृष्टिसे 
"नित्य और किसी दृष्ठिसे अनित्य रूप अनेकान्त मुद्रासे अकित है- 

“श्रादीपमाव्योम. समस्वभावं स्थाद्वावमुद्रानतिभेदि वस्तु। 

तन्नित्यमेवेकसनित्यमन्यदिति त्वदाज्ञाहिषतां  प्रलापाः॥ 

“अन्ययोगव्य ० 

लोक-व्यवहारमें हम देखते हे एक व्यक्ति अपने पिताकी दृष्टिसे 
पुत्र कहलाता है, वही व्यक्ति, जो पुत्र कहलाता है भानजेकी अपेक्षा मामा, 
पुत्रकी दृष्टिसि पिता भी कहलाता है, इस प्रकार देखनेसे प्रतीत होता 
है कि पृत्रपना, पितापना, मामापना आदि विशेषताएँ परस्पर जुदी- 
जुदी है किन्तु उनका एक व्यक्तिमे भिन्न दृष्टियोकी अपेक्षा बिना विरोधके 
सुन्दर समन्वय पाया जाता है। इसी प्रकार पदार्थोके विषयमें भी सापे- 
क्षताकी दृष्टिसि अविरोधी तत्त्व प्राप्त होता है। वैज्ञानिक भ्रान्स्टाइनने 
अपने सापेक्षतावाद सिद्धान्त ( 7607ए 0 72४४शाए ) द्वारा 
स्ाद्गाद दृष्टिका ही समर्थन किया है। 

बस्तुके अस्तित्व गुणको प्रधान माननेपर सद्भाव सूचकदृप्टि, 
समक्ष आती है और जब प्रतिपेध्य-निषेध किए जानेवाले धर्म मुख्य होते 
है, तब नास्ति नामक द्वितीय दृष्टि उदित होती है। वस्तु अपने द्रव्य, क्षेत्र, 
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काल और भावकी दृष्टिसि सत्स्वरूप है, वही वस्तु अन्य पदार्थों 
की अपेक्षा नास्ति रूप होती है। हाथी अपने स्वरूपकी अपेक्षा 
सदभाव रुप है लेकिन हाथीसे भिन्न ऊँट, घोडा आदि गजसे भिन्न वस्तुओं 
की अपेक्षा हाथी असदभावात्मक होता है। यदि स्वरूपकी अपेक्षा 
हाथीके सदभावके समात पररूपकी भी अपेक्षा हाथीका सद्भाव 
हो तो हाथी, ऊँट, धोडे आदिमे कोई अन्तर न होगा। इसी प्रकार यदि 
ऊँट आदि हाथीसे भिन्न पदार्थोकी अपेक्षा जैसे गजकों असद्भाव-तास्ति 
रूप कहते है उसी प्रकार स्वरूपकी अपेक्षा भी यदि गज नास्ति 
रूप हो जाए तो हाथीका सदरभाव नहीं रहेगा। 


रतत्त्वाथंराजवार्तिकमे आचार्य श्रकलंकदेवने बताया हैँ कि- 
वस्तुका वस्तुत्व इसीमें है कि वह अपने स्वरूपको ग्रहण करे और परकी 
अपेक्षा अभाव रूप हो। इन विधि और निषेघरूप दृष्टियोको अस्ति और 


नास्ति नामक दो भिन्न धर्मो द्वारा बताया हूँ । 


इस विषयको समझानेके लिए न्याय-शास्त्रमे एक उदाहरण दिया 
जाता है कि दधि स्वरूपकी अपेक्षा दधि है, यदि वह दधिसे 
भिन्न ऊटकी अपेक्षा भी दधि हो तो जिस तरह दथि खाओ' कहनेपर व्यक्ति 
दहीकी ओर जाता है उसी प्रकार उपयुक्त वाक्य सुनकर उसे ऊंटकी 
ओर दौडना था। किन्तु इस प्रकारका क्रम नहीं देखा जाता। इससे यह 
निष्कर्प व्यायोपात्त है कि वस्तु स्वरूपकी अपेक्षा अस्तिरूप है 
और पररूपकी अपेक्षा वास्तिरूप॥ इस रहस्यको तिरस्कारकी दृष्ठिसे 
देखनेवाले वौद्धनआचायय घर्मकीतिकी कटु आलोचनाका उपहासपूर्ण भाषा 
द्वारा निराकरण करते हुए भ्रकलंकदेव कहते हे-वुद्धदव अपने पूर्वभव 
में एकवार मृंग रह चुके हे । वास्तवमे अनेकान्त विद्याके प्रकागमे जीव 
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पल, 
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ढ्च्टर 


क्वी भंग पर्याव बौर सुगव पर्याय पृथक है। मुगपर्यायमें सुगत 
पर्यायका अभाव है और सृगत पर्यायर्मे मृग पर्यायका अभाव है। यदि 
उनका परम्परमें अभाव न मात्रा जाएं तो निम्न प्रकार उपहासपूर्ण 
अवस्था प्राप्त होगी *“- 
“प्रुगतोडपि मूगों जातो मृगोड़पि सुगतः स्मृतः। 
तथापि सुगतो बन्धों मृगः खाद्यो बर्शेष्यते॥३७३॥ 
तथा वस्तुबलादेव  भेदाभेदव्यवस्थिते:। 
चोदितो दि खादेति किमुप्ट्मभिधावति ? ॥ ३७४ ॥* 
न्यायविनिदच्य । 
[गन भी मगर हुए थे और मृग भी सुगत हुआ (इनमें यदि परस्पर भिन्नता 
हो तो मृगके समान सूगतकों भदय मानना होगा अथवा सुगतके 
समान मगक्ों भी वन्ठतीय कहना होगा) फिर भी सुगतकों 
किस प्रकार तुम वन्ध और मृगकों खाद्य मानते हो, उसी प्रकार 
बस्तुस्वभावके बलसे भेद-अभेदकी व्यवस्था होती है। इसलिए 
दही खाओों कहनेपर ऊँटकी ओर कक्‍्योंदीड़ा जाए ? 
इस कथनका सार यह है कि, यदि दधिमें छंटका सदभाव होता 
अर्थात्‌ दक्षि अपने स्वरूपमें अस्तिरुप रहते हुए भी ऊंठ आदिकी अपेक्षा 
से भी वस्तिर्प होता, तो दहीके समान ऊँटकों खानेकी ओर 
प्रवलि होती, किन्तु ऐसा नहीं हैं। इसी दुष्टिकों सुगतके उदाहरण 
द्वारा परिहासपूर्ण शैलीसे वर्मकरीतिको सतुप्ट किया है। आजके युगरमें 
यहू पद्नत्ि प्रिय न लगेगी। किन्तु धर्मकीति और उनकी सदण शैलीवाले 
द्ध विद्वानोने जिस ढगसे अनेकान्त तत्त्वतानपर कर प्रह्मर किया 
उसे दृष्टिपथरमें रखते हुए ताकिक अ्रकलंकका परिहास अकलक ज़ात 


होता हैँ। क्या राहुलजी अकल्नककी आलोचनाके प्रकाशमें यह बात देखने 


का प्रयत्त करेंगे कि विग्नाग आदि कुछ प्रतिभागाली वीद्धा- 
चार्याके द्वारा सभी विपय चित होनेक्े कारण उच्छिष्ट नहीं है। समस्ते- 


न्‍्प 


शेप ह /3;> के 


समन्वयका मार्ग-स्याद्वाद १८५ 


भद्र अकलक,प्रभाचन्द्र प्रभृति प्रभावक जैन ताकिकोने समीक्षकोकी विपुल 
मौलिक मधुर जीवनदात्री भोज्य सामग्री प्रस्तुत की है ।' 

जिस प्रकार स्वरूप-चतुष्टय (स्व-द्रव्य, स्व-क्षेत्र, स्व-काल और 
स्व-भाव) की अपेक्षा वस्तु अस्तिरूप है और परचतुष्टयकी अपेक्षा नास्ति- 
रूप है उसी प्रकार वस्तु उपयु कत अस्ति-तास्ति धर्मोकों एक साथ कथन 
करनेकी वाणीकी असमर्थतावश अवक्तव्य-अनिर्वेदन्ीयरूप भी कही 
गईं है। इस विषयमे एकान्तवादी वस्तुको सर्वथा अनिर्वचनीय शब्दके 
द्वारा अनिर्वेंचनीय कहते हुए परिहासपूर्ण अवस्थाकों उत्पन्न करते हे। 
इसी कारण स्वामी समन्तभद्रने आप्तमीमासामें लिखा है- 


“अवाच्यतेकास्ते5प्युक्तिनवाच्यमिति युज्यते।/-इलोक १३। 

अवाच्यता रूप एकान्त माननेपर वस्तु अवाच्य रूप है-अनिर्ववनीय 
है, यह कथन संगत नहीं है। ताकिकके ध्यानमे थह बात तनिक 
में आ जाएगी, कि जब अनिरवचनीय शब्दके द्वारा वस्तुका प्रति- 
पादन किया जाता है तब उसे सर्वथा ,अनिर्वचतीय कैसे कह 
सकते हे। 

तत्त्वको एकान्तत अनिर्वेचनीय माना जाए, तो, किस प्रकार दूसरे 
को उसका बोध कराया जाएगा। क्या मात्र अपने ज्ञानसे वाणी 
की सहायता पाए बिना अन्यको ज्ञान कराया जा सकेगा ? इसलिए उसे 
कथब्चित्‌ अनिर्वेचनीय कहना होगा। पदार्थकी स्थूल पर्यायें शब्दोंके 
द्वारा कहने सुननेमे आती ही है। सतत और असत्त्व, भाव और अभाव, 
विधि और प्रतिषेध तथा एक और अनेक रूप तत्त्वका एक समयमे प्रति- 
पादन शब्दोकी शक्तिके परे होनेसे कथज्चित्‌ अनिवेचनीय धर्मका 
सद्भाव स्वीकार करना पडता है। इन तीन अर्थात्‌ स्थात्‌ अस्ति, स्यात्‌- 


श् दाददांन' कु श्ः ऐप 
१ “दर्नर्नः पुस्तकम धर्मकोति परिचयमों किए गए 
जेनधर्मपर श्राक्षेपक्ती समीक्षा। 


१८६ जैनशासन 


नास्ति, स्थात्‌ अवक्तव्यके सयोग्से चार और दृप्टियो-भगोका उदय 
होता है-(१) अस्ति-तास्ति (२) अस्ति अवक्तव्य (३) नास्ति 
अवक्तव्य (४) अस्ति-तास्ति अवक्तव्य । इत चार भगोका स्पष्टीकरण 
इस भाति जानना चाहिए। अस्तित्व और नास्तित्वको ऋमपूर्वक 
ग्रहण करनेसे अस्ति-नास्ति', अस्तित्वके साथ ही उभय धर्मोको ग्रहण 
करनेवाली दृष्टि समक्ष रखनेसे अस्ति-अवक्तव्यं, नास्तित्वके साथ 
अवक्तव्य दृष्टिकी योजनासे नास्ति-अवक्तव्य” तथा अस्ति नास्तिके 
साथ अवक्तव्यकी योजना हारा अस्तिनास्ति अवक्तव्य'ं भग बनता है। 
इन सात भगोकों सप्तभगी-न्‍्यायके नामसे कहते हे। 

गणित-शास्त्रके (,8ए 0/796फ्रा्पाद्चंणा 800 00णण॥9- 
४07” नियमानुसार अस्ति- तास्ति और अवक्तव्य इन तीन भगोत्ते 
-चार सयुक्त-भग बनकर सप्तभग दृष्टिका उदय होता है। नमक, मिच्े, 
खटाई इन तीन स्वादोके सयोगसे चार और स्वाद उत्पन्न होगे। नमक- 
मिर्च-खटाई, नमक-मिर्चे, नमक-खटाई, मिर्च-खठाई, नमक, मिर्च और 
खटठाई इस प्रकार सात स्वाद होगे। इस सप्तभगी न्‍्यायकी परिभाषा 
करते हुए जेनाचार्य लिखते हे-- प्रश्नवशात्‌ एकन्न वस्तुनि अ्रविरोधेन 
विधिप्रतिषेधकल्पता सप्तभगी ।” (राजवा०१६)-प्रइनवर्शसे एक 
वस्तुमे अविरोध रूपसे विधि-निर्षेध अर्थात्‌ अस्ति नास्तिकी कल्पता सप्त- 
भगी कहलाती है। 

आचाये विद्यानन्दि अपनी अष्टसहस्नी टीकामे बताते है कि सप्त 
प्रकारकी जिज्ञासा उत्पन्न होती है, क्योकि सप्त प्रकारका सशय उत्पन्न 
होता है। इसका भी कारण यह है कि उसका विषयरूप वस्तु धर्म सप्त 
प्रकार है। सप्तविध जिज्ञासाके कारण सप्त प्रकारके प्रश्न होते है। 
अनन्त धर्मोके सदभाव होते हुए भी प्रत्येक धर्ममे विधि-निषेधकी 
अपेक्षा अनन्त सप्तभगिया अनन्त धर्मोकी अपेक्षा माननी' 


होगी। 


समन्‍्वयका मार्ग-स्याहाद १८७ 


स्वेच्छानूसार जैसी लहर आई उसके अनुसार अस्ति-वास्ति आदि 
भंग नही होते अन्यथा स्वाद्राद अव्यवस्थावादकी प्रतिक्ृति बच 
जाएगा। इसीलिए सप्तभगीकी व्याख्यामें अविरोधेन' शब्द ग्रहण 
किया गया है । 


स्थात्‌' शब्दका अर्थ कोई-कोई शायद करके स्थाह्मादको सन्देह- 
वाद समझते है। वास्तवमें स्थात॒के साथ 'एवं शब्द इस बातको चोतित 
करता है कि उस विशेष दृष्टि बिंदुसे पदार्थत्रा वही रूप है और 
वह निरिचित है, उस दृष्टिसे वह अन्यथा नहीं हो सकता। वस्तु- 
स्वरूपकी अपेक्षा अस्तिर्प ही है। कभी भी स्वरूपकी अपेक्षा वह 
नास्तिख़्प नहीं कही जा सकती। काशीके प्रसिद्ध दाशेनिक विद्वान 
स्पाह्ादमे वेदान्तियोके अनिर्वंचनीयतावादकी झलक पाते हे। उनके दाब्द 
हैं-“जो हो, जैन मतका 'स्याह्मद' वही वेदात्त मतका अनिवंचनीयता 
वाद। शब्दोका भेद है, अर्थका नहीं।” 

अनिवंचतीयतावाद संप्तभग न्याय-प्रणालीका एक विकल्प हैं। 
वस्तुके अस्ति और नास्ति रूप धर्मोकों एक साथ कहनेकी असमर्थताके 
कारण उसे कथब्चित्‌ अनिर्देचनीय कहा है। वेदान्त दृष्टि एकान्तरूप 
है, वह सत्त्व, असत्त्व आदि धर्मोके अस्तित्वकों स्वीकार करती है। 
स्थाह्मादसे सम्बद्ध अनवेचनीयतावादम अस्तित्व-नास्तित्व आदि धर्मोकी 
अवस्थिति पाई जाती है। आचार्य विद्यानन्दि कहते हे,- सत्त्त अर्थात्‌ 
अस्तित्व पदार्थका धर्म है, उसे अस्वीकार करनेपर वस्तुका वस्तुत्व 
नही रहेगा। वह गधेके सीगके समान अभावरूप हो जायगा। वस्तु 
कथज्चित्‌ असत्‌ रूप है, स्वरूप आदिके समात पर-रूपसे भी वस्तु 
का असत्त्व यदि आपत्तिपूर्ण हो तो प्रतिनियत-अत्येक पदार्थका पृथक्‌ 
पूथक्‌ स्वरूप नही रहेगा। और तव वस्तुओके प्रतिनियमका विरोध होगा। 





१ डॉ० भगवानदासजी, जेनदशन का स्थाह्दांक पृु० १८०। 


श्ष्् जैनशासन 


इसी प्रकार अन्य धर्मोका अस्तित्व एकान्त अनिवंचनीयवाद सिद्धान्तकी, 
अपरमार्थताको प्रमाणित करता है। 

वेदान्तवादियोको स्थाह्माद यदि अभीष्ट होता तो बेदान्तसूतरमें 
नेकस्मिन्नसम्भवात्‌' सूत्र और उसके शाकरभाष्यमे आक्षेप त किया 
जाता। शकराचार्यने अपने शाकरभाष्य अध्याय २, सूत्र ३३ में जो 
स्याह्मदके विरुद्ध लिखा है उसकी आलोचना करनेके पूर्व यह लिख देना 
उपयुक्त प्रतीत होता है कि वर्तमान युगके प्रकाण्ड दाशनिक किन्‍्ही किन्ही 
जैनेतर विद्वानोनें शकराचायंकी आलोचनाको सदोष और जज्ञान- , 
पर्ण लिखा है। सस्कृत के प्रकाण्ड पण्डित डॉ० भहामहोपाध्याय' 
ग्रगानाथझा वाइसचासलर प्रयाग विद्वविद्यालयने लिखा था-*जवसे 
मेने शकराचाय॑ द्वारा जैनसिद्धान्तका खण्डन पढा है, तबसे मुझे विश्वास 
हुआ कि इस सिद्धान्तमे बहुत कुछ है, जिसे वेदान्तके आचार्योते नहीं 
समझा। और जो कूछ में अवतक जैनधर्मकों जान सका हूँ उससे मेरा 
यह दृढ़ विश्वास हुआ है कि यदि वे (शकराचार्य ) जैनधर्मको उसके असली 
ग्रन्योसे देखनेका कप्ट उठाते तो उन्हें जैनधर्मके विरोध करनेकी कोई 
बात नहीं मिलती ।* ' 


काशी हिन्दू-विश्वविद्यालयके दरशेनशास्त्रके अध्यक्ष प्रो" फंणि- 
भूषण अधिकारी स्याद्गादपर शकराचार्यके आक्षेपके विष्यमे कितने 
भार्मिक उद्गार व्यक्त करते हे। थे लिखते हे -/विद्वान्‌ शकाराचार्यने 
इस सिद्धान्तके प्रति अन्याय किया है। यह बात अल्प योग्यतावाले पुस्षों 


१ तन्न सत्तव वस्तुधर्मः, तदनुपगमे वरतुनों वस्तुत्वायोगात्‌ खर- 
विषाणादिवत्‌ तथा कथब्चिदसत्त्वं स्वरूपादिभिरिव पररूपादिभिरपि 
वस्तुनो5सत्त्वानिष्टो प्रतिनियतस्वरुपाभावाह्वस्तुप्रतिनियमचिरोधातू ।” 

-अष्टसहल्लीविवरण पृ० १८३। 


२ जेनवद्न, स्थाह्दांक, पृ० १८२। 


समन्वयका मार्य-स्थाद्वाद श्ष९ 


में क्षम्य हो सकती थी; किस्‍्तु यदि मुझे कहनेका अधिकार हैं तो में भारत 
के इस महान विद्वानूमे सवंथा अक्षम्य ही कहूँगा, यद्यपि से इस 
अहषिकों अतीव आदरकी दृष्टिसे देखता हूँ। ऐसा जान पडता हूँ कि 
उन्होने इस धर्मके ((जिसके लिए अनादरसे विवसन-समभय अर्थात्‌ नग्ग 
लोगोका सिद्धात्त ऐसा नाम वे रखते हैं) दर्गन गास्त्रके मूलग्रथोके 
अध्ययनकी परवाह न की।” अस्तु। 

शकराचार्य एक पदार्थमे सप्तधर्मोके सदृभावको असम्भव मानते हुए 
लिखते हें-एक घधर्मीमे युगपत्‌ सत्त्व-असत्त्व आदि विरुद्ध धर्मोका 
समावेश शीत और उप्णपनेके समान सम्भव नहीं है। जो त्ञप्त पदार्थ 
भिर्धारित किये गये हे थे इसी रूपमे है, वे इसी रूपमे रहेगे अथवा इस 
रूप नही रहेगे अन्यथा इस रुप भी होगे, अन्य रूप भी होगे इस प्रकार 
अनिश्चित स्वरूपनान समयज्ञानके समान अप्रमाण होगा।* अपनी 
अनोखी दुप्टिसे इस प्रकार वे समय और विरोध नामके ढोषोका उल्लेख 
करते है। इसी प्रकार अन्य प्रतिवादी वैयधिकरण्य दोपको बताते हे, 
कारण भेदका आधार दूसरा है और अभेदका दूसरा। अनवस्था दोष 
इसलिए मानते हे कि जिस ज्वरूपकी अपेक्षा भेद होता है और जिसकी 
अपेक्षा अभेद हैं वे भिन्न हे या अभिन्न ?े और उनमे भी इसी प्रकार भिन्न- 
अभिन्नकी कल्पना उत्पन्न होगी। जिस रूपसे भेद है उसी रुपसे 
भेद भी है और अभेद भी है इस प्रकार सकरदोप वताया जाता हैं। जिस 
अपेक्षासे भेद हैँ उसी अपेक्षासे अभेद और जिस अपेक्षासे अभेद है उसी 
अपेक्षासे भेद हे इस प्रकार व्यतिकर दोष होता है। वस्तुमे भेद 





१ ते ह्येकस्सित्‌ू धर्समिणि यथुगपत्सदसत्त्वादिविरद्धधर्मसमावेशः 
, सम्भवति शीतोष्णवत्‌। य ऐसे सप्तपदार्था निर्धारिता एतावन्त एवंरुपाइचेति 
ते तथब वा स्पुनेंव वा तथा स्थु, इतरथा हि तथा वा स्थुरितरथा वेत्य- 


'निर्धारितरूपज्ञानं संशयज्ञानवदप्र माणमेव स्थात्‌ । 
“वबंदान्तसूत्र,शांकरभाष्य २४३४३३। 


१६० जेनशासन 


और अभेदका वर्णन करनेसे यह निश्चय नहीं होता कि यथार्थमे उसका 
क्या रूप है इसलिए सशय' दोष दिखता है। सशय होने पर सम्यक्‌ परिज्ञान ' 
नहीं होगा, अत. उसका अभाव होगा। इस प्रकार अभाव दोष भी 
होता हँ। इस प्रकार प्रतिवादियोने अनेकान्त सिद्धान्तपर उपयक्‍्त 
दोषोको अपनी दृष्टिसे लादनेका प्रयास किया है। 

उनका निराकरण करते हुए प्रतिभाशाली जैन ताकिक सत्य-धर्मकी 
प्रतिष्ठा इस प्रकार स्थापित करते है कि-वस्तुमे भेद और अभेदरूप 
धर्मोकी प्रत्यक्षमे उपलब्धि होती है, तब इसमे दोषकी क्या वात है? 
जव एक ही दृष्टिसे सत्त्व-असत्त्व, भेद-अभेद कहा जाय, तब विरोधकी 
आपत्ति उचित कही जा सकती है। भिन्न-भिन्न दृष्टियोसे एक ही वस्तु 
को हम ठडा और गरम भी कह सकते हे। एक आदमी अपने एक हाथकों 
बहुत गर्म पानीमे डाले और दूसरेको हिमसदृश शीतल जलमे रखे, पश्चात्‌ 
दोनो हाथोको कुन-कुनें पानीमें डाले, तो शीतल जलवाला हाथ 
उस जलको अधिक उष्ण बताएगा और अधिक उपष्णजलवाला हाथ 
उस जलको शीतल सूचित करेगा। इस प्रकार भिन्न-भिन्न हाथोकी दृष्टिसे 
जल एक ही समय शीत और उष्ण रूपसे अनुभवगोचर होता है। यह 
वात जब प्रत्यक्ष अनुभवमे आती है, तव विरोध और असम्भव दोष नही 
रहते। सत्‌ और असत्‌ धर्म एक ही पदार्थमे पाये जाते है इसलिए 
वेयधिकरण्य दोष नहीं रहता। स्वरूपकी अपेक्षा वस्तुको सत्‌ और पर- 
रूपकी अपेक्षा असत्‌ स्वीकार किया हैँ। इसमे भी सहकारियोके भेदसे 
शक्तिके अनन्त भेद हो जाते हे। अनन्त धर्मात्मक वस्तु होनेसे वह यथार्थ 
है, अत अनवस्था दृषण धराज्षायी हो जाता है। सत्त्व और भसत्त्व 
अथवा भेद-अभेद दृष्टियोको भिन्न-भिन्न अपेक्षाओसे कहते हे। पिताकी 
अपेक्षा पुत्र है, भाई आदिकी अपेक्षा पुत्र नहीं है। इस प्रकार एक * 
व्यक्तिमे पुत्र॒पनेका सद्भाव और असद्भाव दोनों 'पाये जाते हैं। इस 
प्रत्यक्ष अनृभवके प्रकाशमे सकर और व्यतिकर दोष भी नहीं रहते। 
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वस्तुका स्वरूप स्वरुप-चतुष्टयकी अपेक्षा अस्तिरूप ही है और अन्य चतु- 
ष्टयकी अपेक्षा असत्‌ रूप ही है, ऐसी निर्चित ज्ञानकी अवस्थामे 
संशयदोष भी नहीं रहता। अनेक धर्ममय वस्तु-स्वरूपकी उपलब्धि होने 
से अभावदोषका अभाव हो जाता है। शकराचार्यने सुदृढ़ तर्कंपर 
अवस्थित स्थादह्मादके प्रासादपर आक्रमण न कर अपनी मनोनीत 
कल्पना-मय कृटीरको स्याद्वादका नाम दे तकस्त्रोसे ध्वस्त करनेका प्रयत्न 
किया है। इसलिए स्याह्वाद विद्ेषियोकी भान्त बुद्धिता परिचय कराते 
हुए स्पाद्गादका मनोज्ञ सुदृढ प्रासाद अनेकान्त पताकाकों फहराता हुआ 
सत्यान्वेषियोकों अपनी ओर आकर्षित करता है। 

शकरके दुबल यूक्तिवादको अकाट्य समझ अध्यापक श्री बलदेवजी 
उपाध्यायने अपने 'भारतीय-दरन'में स्याह्नदको आपातत उपादेय और 
भनोरञज्जक' कहते हुए लिखा है कि-वह व्यवहार और परमार्थके 
वीचो-बीच तत्त्वविचारका कतिपय क्षणके लिए विश्रम्भ तथा विराम 
देनेवाले विश्रामगृहसे बढ़कर अधिक महत्त्वका नहीं है।” हमारे 
साहित्याचायेजीने दार्शनिक शकरके सहारे पूर्वोक्त वातें कही किन्तु, 
जब तक और अनुभवने शकरकी युक्तियोको प्राण-हीन प्रमाणित किया 
और स्वयं अधिकार-पूर्ण समर्थ वैदिक विद्वानोने इसे स्वीकार किया, तव 
वलदेवजीके प्रतिवादकी आवश्यकता नहीं रहती। ऐसी मूल तत्त्वका स्पर्श 
न करनेवाली आलोचना सत्य दृष्टिवालोके समक्ष अन्धेन नीयमान अन्ध- 
की तरह मालूम होती है। 

अनेकान्तवादके उज्ज्वल प्रकाशसे जिन अन्ञोकी आखे और बन्द हो 
गई, उनको यशोविजय उपाध्याय करुणाके पान्न बताते हुए कहते है - 

“दृषयेत्‌ अ्रज्ष एवोच्चें: स्थाह्रदं न तु पण्डितः। 
भ्रज्ञप्रलापे सुज्ञानां न हेष: करुणेव तु ॥”६४॥-न्यायखंडखाद 

अज् जन ही स्थाद्वाद पर महान्‌ दोषारोपण करते हे, विज्ञ लोग 

नही; अज्ञानियोके प्रताप पर सुधीपुरुष रोष न कर करुणा करते है। 
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स्याद्गाद सिद्धान्त सूर्येके समान सत्यतत्त्वको* प्रकाक्षित करता है, उससे 
जिन व्यक्तियोमें ज्योतिका जागरण नहीं हुआ है, यथार्थमें वे विचारे 
करुणाके पात्र हे । 

'शकराचार्य द्वारा स्थाद्रादकी चिन्तनापर विशेषज्ञोकी कडी आलो- 
चना देख डा० एस० के० बेलवलकर एक मनोहर कल्पना द्वारा शकर 
का समर्थन और ममत्व प्रकट करनेका विचित्र प्रयास करते हे। डॉक्टर 

१ “ते हयेकनत्न नाताविरद्ध धर्मप्रतियादकः स्थाह्द:, किन्तव- 
पेक्षाभेदेन तदविरोधद्योतकस्थात्पद-समभिव्याहृतवाक्यविशेषः स इति 

“न्याय ड्खाद्य ४२। 
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महाशयकी दलील है कि “शकराचार्थने अपनी व्याख्यामे पुरातन जैन 
दृष्टिका प्रतिपादन किया है और इसलिए उतका प्रतिपादन जान-बूक्षकर 
भिथ्या प्ररूपण नहीं कहा जा सकता। जैनधर्मका जैनेतर साहित्यमे सबसे 
प्राचीन उल्लेख बादरायणके वेदान्त सूत्रमे मिलता है, जिसपर शकराचाये 
को टोका है। हमे इस बातकों स्वीकार करनेमें कोई कारण नंजर नहीं 
आता कि जैनधर्मंकी पुरातन बातकों यह ब्योतित करता है। यह बात॑ 
जैनधर्मकी सबसे दुवेल और सदोष रही है। हा, आगामी कालमें 
स्पाद्मादका दूसरा रूप हो गया, जो हमारे आलोचकोके समक्ष है और 
अब उसपर विशेत्व विचार करनेको किसीको आवश्यकता प्रतीत नहीं 
होती ।” 
स्थाह्नादकी डॉ० वेलवलकरकी दृष्टिसे शकराचार्यके समयतककी 
प्रतिपाददा और आधृनिक रुपरेखामें अन्तर प्रतीत होता है। अच्छा 
होता कि पूनाके डाक्टर महाशय किसी जैन शास्त्रके आधारपर अपनी 
कल्पनाकी सजीव प्रमाणित करते। जैनधर्मके प्राचीनसे प्राचीन शास्त्रमे 
स्थाद्मदके सप्तभगोका उल्लेख आया है, अत डाक्टर साहब अपनी 
तरकंणाके द्वारा शकर और उनके समान आशक्षेपकर्त्ताओको विचारकोंके 
समक्ष निर्दोष प्रमाणित नही कर सकते। यह देखकर आइचसे होता है 
कि कभी कप्मी विख्यात विद्वान भी व्यक्ति-मोहकों प्राधान्य दे सुदृढ़ 
सत्यको भी फू केसे उडानेका विनोदपूर्ण प्रयत्त करते है। जब तक जैन- 
परम्परामे स्थाह्वादकी भिन्न-भिन्न प्रतिपादना बेलवलकर भहाशय तप्रमाण 
नही बता सकते और जब हूँ ही नहीं तब वता भी कैसे सकेंगे-तब तक 
उनका उद्गार साम्प्रदायिक सकी्णताके समर्थनका सुन्दर सस्करण सुज्ञों 
द्वारा समझा जायगा। 
स्थाद्गाद जैसे सरल और सुष्पष्ट हृदयग्राही तत्त्व-ज्ञानपर सम्प्रदाय 
कर मर कै ि शमर स रचे फालो सब 
है करनेकी दृष्टिसे ही यथेष्ट लिखनेका प्रयास 
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किया है। उन्होने तनिक भी न सोचा कि सत्य-स्ूर्यकी किरणोके समक्ष 
भुमान्थकार कबतक टिकेगा। ऐसे भूम-जनक दो-एक लेखकोकी बातोपर 
हम प्रकाश डालेगे। अन्यथा स्याद्वाद-शासनपर ही समग्र-प्रन्थ पूर्ण हो 
जायगा। श्री बलदेवजी उपाध्याय स्याह्राद' शब्दके मूलरूप स्यात्‌' 
दब्दके विषयमे लिखते हे-स्यात-(शायद, सम्भव) शब्द अस्‌' 
धातुके विधिलिड के रूपका तिडन्त प्रतिरुपक अव्यय माना जाता है।” 
परन्तु स्यात्‌ शब्दके विषयमे स्वामी समन्तभद्र का निम्नलिखित कथन 
ध्यान देने योग्य है- ' 
“वबाक्मेष्वनेकान्तद्योती गम्यम्प्रति विशेषकः। 
स्थान्निपातो एबयोगित्वात्तन. केवलिनामपि 
“आप्तमीमासा, १०३ 
यहाँ स्यात्‌ शब्दकों अनेकान्तकों द्योतित करनेबाला बताया हे, वह 
निपातरूप (77062॥7806) शब्द है। 
पचास्तिकायकी टीकामे अ्रमृतचन्द्र सूरि कहते हें- 
“सवेधात्व-निषेषकोप्नेकान्तता-बोतक:,.. कथडिचदर्थ. स्थाच्छददो 
निपातः-स्यात्‌ शब्द निपात है, वह सर्वथापनेका निषेधक, अनेकान्त- 
पनेका द्योतक, कथड्चित्‌ अथंवाला होता है। एक शब्दके अनेक अर्थ 
होते है। सेघवका नमकरूप अर्थके साथ घोडा भी अर्थ होता है। 
प्रकरणके अनुसार वक्‍ताकी दृष्टिको ध्यानमे रख उचित अर्थ किया 
जाता है। इसी प्रकार स्यात्‌ शब्दका प्रस्तुत प्रकरणमे अनेकान्त द्योतक- 
रूप अर्थ मानना उचित है। श्रष्दसहुस्लीकी टिप्पणी (प० २८६) की 
निम्न पक्तिया भी इस विषयसे ध्यान देने योग्य हे- । 
/विध्यादिष्वर्थेष्यषि. लिडलकारस्यस्थादिति , क्रियारूप॑. पद॑ 
सिद्ध्यति, परन्तु नायं स शब्द., निपात इति विशेष्योक्तत्वात्‌ हुं 
स्पाद्गाद विद्याको महत्त्वपूर्ण मान आजका शोधक ससार जब उसे 
जैनधर्मकी ससारको अपूर्वे देव समझने लगा, तब स्याद्वाद सिद्धान्तपर 
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एक नवीन प्रकारका मधुर आरोप प्रारम्भ हुआ है। अत स्यात अब्दका 
अर्थ शायद नही है किन्तु एक सुनिश्चित दुष्टिकोण हैं। 
वौद्ध-भिक्ष श्रीराहुलनीने अपने दर्शान-दिग्दशनर्मे अन्य कतिपय 
लेखकोका अनुकरण करते हुए सामञ्ज्यफलसुत्त नामक अपने सम्प्रदायके 
शास्त्राधारपर सजयवेलट्दि पुत्तके मृखसे जो कहलाया है कि- अत्यिति 
पि नो, नत्यिति पि नो, अत्यि च नत्यि च ति पि नो, नेवत्यि नो 
अत्यि ति पि नो ।-में उसे इस रूपमें नहीं मानता, में उसे अन्य रूप 
भी नहीं कहता, में इस रूप तथा अन्य रूप भी नहीं कहता, में यह भी नहीं 
कहता कि वह इस रूप और अन्य रूप नहीं हैं। इसमे स्याह्गादके 
बीज उन्हें विदित होते है। प्रो० श्रुवजीने भी इस विपयमे सकेत 
किया हूँ, किन्तु उनके लेखमे राहुलजीकी भाषाका अनुकरण न कर सौजन्य 
और शालीनताका पूर्णतया निर्वाह किया गया हैँ। उपयु कत अवतरणमे 
स्थाह्मदके वीज मानता काचकी आखकों वास्तविक आख माननेके 
समान होगा। स्याद्गादकी सुदुढ और सत्यकी नीवपर प्रतिष्ठित तक्क- 
सगत शैली और पूर्वोक्त अवतरणकी गिथिल तकंबिरुद्ध विचार- 
धाराओमे सजीव और निर्जीव सदुण अन्तर है। सम्जयवेलद्विपुत्तका 
वर्णन एकान्त अनिवेचनीयवादकी ओर झकता है, जो कि अनभव और 
तकंसे वाधित है। आचार्य विद्यानन्दि इस प्रकारकी दृष्टिपर प्रकाग 
डालते हुए लिखते हे कि-वस्तुकों सदभावरूप तथा असदभावरूप भी 
न कहनेपर जगतमे मूकत्वकी परिस्थिति आ जाएंगी।* स्याद्वाद ऐसे 
मूकत्वका निराकरण कर सयुक्तिक अविरोधी सम्भापणशीलताका 





१ “तहरय॑स्तीति न भणामि, नास्तीति च न भणामि, यदपि च॑ 
भणामि तदपि ने भणासीति दर्शनमस्तु इति कह्चित,....। 
संद्भावतराभ्यामनभिलापे वस्तुनः केवल मूकत्व॑ जगतः स्यात्‌, विधि- 
अतिषेधव्यवहारायोगात्‌ ।”-अ्रष्टसहली, पृ० १२६। 
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मार्ग खोलता है। एकान्त पक्ष अंगीकार करनेसे लोक व्यवहार तथा यथार्थ 
दाशनिक चिन्तनाके लिए स्थान ही नही रहता। 

सामज्ञ्मफलसृत्तके वाक्य मूलमे 'अ्रमणो और व्ाह्मणोके द्वारा,' कहे 
गये हे। इन शब्दोके आधारपर ध्रुव महाशय स्याद्वादके विक्ृतरूपको 
जैनेतर स्रोतसे सम्बन्धित कहते हे। किन्तु डा० ए० एन० उपाध्ये अपनी 
प्रवचनसारकी भूमिकामें यह तक करते है- मूलमे आगत “१९८08९8 
धागे 378॥7778' में श्रमणके च्योतक "३८८प४८४? को विशेष 
ध्यानमें लाना चाहिए | श्रमण गब्द मुख्यतया जेनियोको थोतित 
करता हैं ।! ! 

“इसका विदृवमान्य प्रमाण महाश्रमण भगवान्‌ गोमटेश्वरकी भृवन- 
मोहिनी अत्यन्त समून्नत दिगम्वर जैन मूर्तिसे अलक्ृत मैसूरराज्यका श्रमण- 
वेलगोला स्थल हैँ। अतएवं श्रमर्णा बब्दका अन्य पर्यायवाची बतानेका 
प्रयास सत्य और निष्पक्ष चिन्तनाके प्रतिकूल है। 


१... बग्गांड त९तप्रक्णा 78 988९0 ०॥ 06 8४प्ुफण०थाएणा शी: 
59807209 ॥90 70-गका) 96९27708 88 ]9070860 0ए गाए[- 
इशा 07 80९07 0 व ऐाए. #ग्रेपांध्वे 400.. 'पि6९ंपए5९४ 
बाते शा ' बह वश्ालाणा ॥8 8820प४.. 0608786 
88 ड0णा ०07 प्री शा 76९टेप्रषश'ं। 8& 9870009. [78-शाया- 
शाएए प्राध्थशा& 8 गेंशा। “-शच्वएथ्शाक्रावरइद्मा95 गराए0वाकाएणा 9५ 
हऱरणा,, ह 

२ श्रत्यन्त प्राचीन जनग्रंथ महाबन्धमें मुनिकि लिए समण' शब्द 
का प्रयोग श्राया है । १० १० णमो पव्ह समणाणं', पृ० ३६,सामाणं समाधि- 
संधारणदाएं, सामाणं वेज्जावच्चजोगजुत्तदाएं, सामा्णं पासुग- 
परिच्चागदाए. . .महावंधशास्त्र । 

३ दतिया रियासतका सोनागिर जैन तीर्थ यथाय्थमें श्रमणगिरि 


हो तो हे। 
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सूक्ष्म दाशैनिक चिन्तना तो इस विचारकों पुष्ट करती है कि 
जिसने सर्वागीण सत्य-तत्त्वका दर्शन किया है, वही स्याद्वाद विद्याका 
प्रवतंक हो सकता है। एकान्त अपूर्ण दृष्टि सत्यको विक्ृत करनेके सिवा 
क्या कर सकती है? अन्धमण्डलने हाथीकों स्तम्भ, सूप आदिके आकार 
का बता लड़ना प्रारम्भ किया था। परिपूर्ण हाथीका दर्शत करनेवाले 
व्यक्तिन ही अन्धमण्डलीके विवाद और भूमका रहस्य समझ समाधान- 
कारी मार्ग बताया था कि प्रत्येकका कथन पूर्ण सत्य नही है, उसमे सत्यका 
अश है और वह कथन सत्याद तभीतक माना जा सकता है, जब तक कि 
वह अन्य 'सत्याशोके प्रति अन्याय प्रवृत्तिका त्याग करता है। 
इसी प्रकार सकलज्ञ, स्वंदर्शी तीर्थंकरोके सिवाय समन्तभद्गस्याद्गाद- , 
तत््त-ज्ञानका निरूपण एकान्त दुष्टिवाले नही कर सकते। एकान्त सदोष 
दृष्टिमे स्याद्गादके वीज मानना अज्तामे विज्ञताका बीज मानने सदृश 
होगा। वृक्षको देखकर बीजका बोध होता है। सुस्वादु पत्रित्र आनन्द 
और शान्तिप्रद स्पाह्मद वृक्षके वीज कटु, घुणित, एकान्तवादमें कैसे हो 
सकते हे ” 

अब हम कुल एकान्त दार्शनिक मान्यताओका वर्णन करना उचित 
समझते हे जिन्हें स्याद्मदरहपी रसायनके सयोग बिना जीवन नहीं 
मिल सकता। 

बौद्ध-दर्शंत जगत्‌के सम्पूर्ण पदार्थोको क्षण-क्षणमे विनाशी बता 
नित्यलकों भ्रम मानता है। बौद्ध ताकिक कहा करते हें-'सर्व 
स्षणिक सत्त्वात्‌। बौद्धदृष्टिकों हम जगतमे चरितार्थ देखते हे। ऐसा 
कौनसा पदार्थ है जो परिवतंनके प्रहारसे बचा हो। लेकिन, एकान्त रूपसे 
स्षणिक तत्त्व माना जाय तो ससारमें बडी विचित्र स्थिति उत्पन्न 
होगी। व्यवस्था, नैतिक उत्तरदायित्व आदिका अभाव हो जायगा। 
स्वामी समन्तभद्र कहते हे-प्रत्येक क्षणमे यदि पदार्थत्रा निरन्बय नाश 
स्वीकार करोगे, तो हिसाका सकल्प करनेवाला नष्ट हो जायगा और 


१९८ जनशासन 


एक ऐसा नवीन प्राणी हिंसा करेगा जिसने हिंसाका सकलप नहीं किया। 
हिसा करनेवाला भी नष्ट हो जायगा इसलिए बन्धनबद्ध कोई अन्य होगा। 
दण्डप्राप्त भी नष्ट हो जायगा इसलिए वन्धन-मुक्ति किसी अन्यकी 
होगी। इस प्रकारकी अव्यवस्था वौद्धोके एकान्त क्षणिक सिद्धान्त द्वारा, 
होगी। समन्तभद्ग रवामीका महत्त्वपूर्ण पद्य यह है- 

“न हिनस्त्यभिसन्धात्‌ हिनस्त्यनभिसन्धिमत्‌ । 

बध्यते तदह्यापेत॑ चित्त बढ न मुच्यते॥ ५१॥४ 
वे यह भी लिखते है कि- 

“क्षणिकेंकान्तपक्षेदिपि.. प्रेत्यभावाद्यसस्भवः । 

प्रत्यभिज्ञारभावान्न कार्यारसभः कृतः फलम्‌॥ ४१॥ 

' -श्राप्तमोमाता 
क्षणिक रूप एकान्त पक्षमे प्रत्यभिज्ञान, स्मृति, इच्छा आदिका अभाव 
होगा ? जिस प्रकार किसी दूसरेके अनुभवमे आई हुई वस्तुका हमे स्मरण 
नही होता, उसी प्रकार किसी भी व्यक्तिको स्मरण नहीं होगा, 
क्योकि अनुभव करनेवाला जीव नष्ट हो गया और स्मरण करनेवाला 
एक नवीन उत्पन्न हुआ। प्रत्यभिज्ञान आदिके अभाव होनेके कारण 
कार्यका आरम्भ नहीं होगा, इसलिए पाप-पुण्य लक्षण स्वरूप फल भी 
नही होगा। इसके अभावमे न बन्ध होगा न मोक्ष | 
क्षणिक पक्षमे कारणसे कार्येकी उत्पत्तिके विषयमे भी अव्यवस्था 

होगी। बौद्धदर्शतनकी मान्यताके अनूसार कारण सर्वथा नप्ट हो 
जायगा और कार्य बिल्कूल नवीन होगा। इसलिए उपादान नियमकी 
व्यवस्था नही होगी। सूतके बिना भी सूती वस्त्रकी उत्पत्ति होगी। सूत- 
रूपी उपादातन कारणका कार्यरूप वस्त्र परिणमन बौद्ध स्वीकार 
नहीं करता। असत्‌ कार्यवाद स्वीकार करनेपर आकाश-पुष्पकी तरह 
पदार्थंकी उत्पत्ति नहीं होगी। ऐसी स्थिति्में उपादान नियमके अभाव 
होनेपर कार्यकी उत्त्तिमे कैसे सन्‍्तोष होगा ? असत्रूप कार्यकी उत्पत्ति 
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माननेपर तस्तुओसे वस्त्र उत्पन्न होता है और लकडीसे नहीं होता, यह 
नियम नहीं पाया जायगा 


यूवत्यनुशासनमे स्वामी समस्तभद्ठने कहा है-एकान्त रूपसे क्षणिक- 
तत्त्व माननेपर पुत्रकी उत्पत्ति क्षणमे माताका स्वय नाश हो जायगा, दूसरे 
क्षणमे पुत्रका प्रलय होनेसे अपुत्रकी उत्पत्ति होगी। लोक-व्यवहारसे दृरतर 
माताके विनाशके लिए प्रवृत्ति करनेवाला मातृधाती नहीं कहलाएगा। 
कूलीन महिलाका कोई पति नहीं कहलाएगा, कारण जिसके साथ विवाह- 
सस्कार होगा उस पतिका विनाश होनेंसे तवीनकी उत्पत्ति होगी। जिस 
स्त्रीके साथ विवाह हुआ दूसरे क्षण उसका भी विनाश होनेसे अन्यकी 
उत्पत्ति होगी। इस प्रकार परस्त्री-सेवतका उस व्यवित॒को प्रसंग आएगा। 
इसी नियमके अनुसार स्व-स्त्री भी नहीं होगी। धनी पुरुष किसी 
व्यक्तिको ऋणमे धन देते हुए भी उस सम्पत्तिकों बौद्धतत्त्वज्ञान 
के अनुसार नही पा सकेगा, क्योकि ऋण देनेके दूसरे ही क्षण साहुकारका 
नाश हुआ, लिखित साक्षी आदि भी नहीं रही और न उधार लेनेबाला 
वबचा। शास्त्राभ्यास भी विफल हो जाएगा, कारण स्मृतिका सद्भाव 
क्षणिक तत्त्वज्ञाममे नहीं रहेगा, आदि दोष क्षणिकेकान्तकी स्थिति 
सकटपूर्ण बनाते हैं।' 

एक आख्यायिका क्षणिककात पक्षकी अव्यावहारिकताकों स्पष्ट 
करती है। एक ग्वाला क्षणिक तत्त्वके एकात भक्त पडितजीके पास गाय 





१ “यद्सत्सर्वथा कार्य तन्‍्मा जनि खपुष्पवत्‌। 
मोपादाननियासों भूस्माइ&वासः कार्येजन्सनि ॥ ४२॥* 
“आ्राप्तमीमांसा 
२ “प्रतिक्षण भगिषु तत्पृथब्त्वान्न मातृघातो रबपतिः रदजाया। 
दत्तग्रहो ताधिगतस्मृतिर्त न वत्वा्थसत्यं न कूलं न जाति: ॥ १६॥* 
“युकत्यनुशासन ९० ४२॥ 


२०० जैनशासन 


चरानेका पैसा मागने प्रथम बार पहुँचा। अपने क्षणिक विज्ञानकी धुनमें 
मग्न हों पडितजीने ग्वालेको यह कहकर वापिस लौटा दिया कि जिसकी 
गाय थी और जो ले गया था, वे दोनो अब नहीं हैं, बदल गये। 
इसलिए कौत और किसे पैसा दे | दुखी हो, ग्वाला किसी स्याद्वादीके 
पास पहुँचा और उसके सुझावानूसार जब दूसरे दिन पडितजीके यहा 
गाय न पहुँची, तब वे ग्वालेके पास पहुँच गायके विषयमे पूछने लगे। 
अनेकात विद्यावाले बध्ने उसे मार्ग बता ही दिया था, इसलिए उसने 
कहा-“महाराज गाय देने वाला, लेने वाला तथा गाय, सभी तो 
बदल गये, इसलिए आप मुझसे क्या मागते है ?” पडितजी चक्‍्करमें पड़ 
गये। व्यावहारिक जीवनने भूमाधकार दूर कर दिया, इसलिए उन्होने 
कहा- गाय सर्वथा नही बदली है, परिवर्तेन होते हुए भी उसमे अवि- 
नाशीपना भी है” इस तरह ग्वालेका वेतन देकर उनका विरोध दूर हो 
गया। इससे स्पप्ट होता हैं कि एकात पक्षके आधारपर लौकिक जीवनयात्रा 
नहीं वन सकती | 

कोई वौद्धदर्शनकी मान्यताके विपरीत वस्तुको एकात रूपसे नित्य 
मानते है। इस सबंधमे समन्तभद्राचार्य युक्‍्त्यनुशासन' मे लिखते है- 

“भावेषु नित्येष विकारहानेन कारकध्यापुतकार्ययुवित्‌ः । 

ने बच्धभोगो न च तद्रिमोक्षः समन्‍्तदोष॑ मतमन्यदीयम्‌॥ ८ ॥* 

पदार्थोके नित्य माननेपर विक्रिया-परिवर्ततका अभाव होगा और 
परिवर्तत न होनेपर कारणोका प्रयोग करना अप्रयोजनीय ठहरेगा। 
इसलिए कार्य भी नहीं होगा। बंध, भोग तथा मोक्षका भी अभाव होगा। 
इस प्रकार सर्वथा नित्यत्व माननेवालोका पक्ष समतदोष-दोषपूर्ण होता 
हैं। एकात नित्य सिद्धान्त माननेपर अ्थंक्रिया नही पायी जायगी। पुण्य-, 
पापरूप क्रियाका भी अभाव होगा। आप्तमीमासामे कहा हैं- । 

“वपुष्पपापक्तिया न स्थात्‌ प्रेत्यभाव फल कुतः। 
बन्धमोक्षो च्‌ तेषां न गरेषा त्व॑ं नासि नायक, ॥ ५०॥ 


॥ समनन्‍्वयका मार्ग-स्याह्दद , २०१ 


वस्तु स्वरुपकी दृष्टिसे विचार किया जाय, तो उसमे क्षणिकत्वके 
साथ नित्यत्व धर्म भी पाया जाता है। इस सवधमे दोनो दृष्टियोका समन्वय 
करते हुए स्वामी समन्तभद्र लिखते हे- 
“सत्य तत्मत्यभिज्ञानान्नाकस्मात्तदविच्छिदा । 
क्षणिक॑ कालभेदात्ते बुद्धयसंचरदोषतः॥ ५६॥ “-आप्तमीमासा। 
वस्तु नित्य हैँ, कारण उसके विषयमे प्रत्यभिज्ञानका उदय होता है। 
दशेन और स्मरण ज्ञानका सकलन रूप ज्ञान-विशेष प्रत्यभिज्ञान कहलाता 
है, जैसे व क्षको देखकर कुछ समयके अनन्तर यह कथन करना कि यह 
वही व क्ष है जिसे हमने पहिले देखा था। यदि वस्तु नित्य न मानी जाय, 
तो वर्तमानमे व क्षको देखकर पहले देखे गये वृक्षसवधी ज्ञानके साथ समि- 
श्रित ज्ञान नही पाया जायगा। 
यह प्रत्यभिज्ञान अकारण नहीं होता, उसका अविच्छेंद पाया जाता 
है। दूसरी दष्टिसि (अवस्थाकी दृष्टिसे) तत्त्वको क्षणिक मानना होगा, 
कारण वही प्रत्यभिज्ञान नामक ज्ञानका पाया जाना हे। क्षणिक तत्त्वको 
माने विना वह ज्ञान नहीं बन सकता। कारण इसमे कालका भेद पाया 
जाता है। पूर्व और उत्तर पर्यायमे प्रवृत्तिका कारण कालभेद अस्वीकार 
करनेपर वृद्धिमें दशेंन और स्मरणकी सकलनरूपताका अभाव होगा। 
अत्यभिन्नानमे पूर्व और उत्तर पर्याय बुद्धिका सचरण कारण पडता हैं। 
सृवर्णकी दृष्टिसे कुण्डलका ककणरूपमे परिवर्तत होते हुए भी कोई 
अन्तर नही हैँ। इसलिए स्वर्णकी अपेक्षा उक्त परिवतंन होते हुए भी उसे 
नित्य मानना होगा। पर्याय ( ॥700708007 ) की दृष्टिसि उसे 
अनित्य कहना होगा, क्योकि कू डल पर्यायका क्षय होकर ककण अवस्था 
उत्पन्न हुई है! इसी तत्त्वको समझाते हुए आप्तमीमासा' में स्वर्णके घट- 
नाश और मुकूटनिर्माणरूप पर्यायोकी अपेक्षा अनित्य मानते हुए स्वर्णंकी 
दृष्टिसि उसी पदार्थों नित्य भी सिद्ध किया है। श्राप्तमीमासाकारके 
शब्द इस अकार हे- 
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“घटसौलिसुवर्णाथी नाशोत्पादस्थितिष्वयम्‌ ।' 
शोकप्रमोदमाध्यस्थ्य॑ जनो याति सहेतुकम्‌॥ १६॥* 
अद्वैत तत््वका समर्थक एक ब्रह्म द्वितीय नास्ति' कथन द्वारा हैत 
तत्वका निषेध करता है। इस विषयपर विचार किया जाय तो इस पक्ष 
की दुर्बलताको जगत्‌का अनुभव स्पष्ट करता हूँ। यदि सर्वत्र एक ब्रह्म 
ही का सामाज्य हो, तब जब एकका जन्म हो, उसी समय अन्यका मरण 
नही होना चाहिए। एकके दु खी होनेपर उसी समय दूसरेको सुखी नहीं 
होना चाहिए, किन्तु ऐसा नहीं देखा जाता। जब किसीका जन्म है उसी 
प्मय अन्यका मरण आदि होता है। 
“यदेवेको&इनुते जन्म जरां मृत्यु: सुखादि दा। 
तदेवान्योन्यदित्यंग्या भिन्नाः प्रत्यंगर्भगिन, 
-अ्रनगारधर्मामृत पृ० १०६ 
किन्‍्ही वेदान्तियोका कथन है जैसे एक बिजलीका प्रवाह सर्वत्र 
विद्यमान रहता है, फिर भी जहा बटन दबाया जाता है, वहा प्रकाश हो 
जाता है, सर्वत्र नही। इसी प्रकार एक व्यापक ब्रह्मके होते हुए 
भी किसीका जन्म, किसीका बुढापा, किसीका मरण आदि होना व्याया- 
विरुद्ध है। 
इस समाधानपर सूक्ष्म विचार किया जाय, तो इसकी सदोषता स्पष्ट 
हो जाती है। बिजलीका अविच्छिन्न प्रवाह देखकर भूमसे विद्युतको 
सर्वत्र एक समझते है, यथार्थमें विद्यत्‌ एक नही है। जैसे पानीके नलमें 
प्रवाहित होनेवाला जल बिन्दुपु ज रूप है। एक-एक बिन्दु पृथक्‌-पृथक 
है। समृदाय रूप पर्याय होनेके कारण वह एक माना जाता है। यही न्याय 
विजलीके विषयमें जानना चाहिए! जलते हुए बिजलीके और बुझे 
हुए वल्वकी विद्युतृमे प्रवाहकी दृष्टिसे एकत्व होते हुए भी सूक्ष्म 
दृष्टिसे अन्तर है। भूमगवश सदृशकों एक माना जाता है। नाईके 
द्वारा पुन -पुन बनाये जानेवाले बालोमे पृथकृता होते हुए भी एकत्वकी 
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भान्ति होती है। इसी प्रकार ब्रह्माहंतवादीकों एकत्वकी भ्रान्ति 
होती है। 

अद्वेततत्त्वके समर्थनमें कहा जाता हैँ मायाके कारण भेद प्रतीति 
अपरमार्थरूपमे हुआ करती है।' यह ठीक नही हैं; कारण भेदको उत्पन्न 
करनेवाली माया यदि वास्तविक है तो माया और ब्रह्मका हत उत्पन्न होता 
हैं। यदि माया अवास्तविक है, तो खरविषाणके समान वह भेद-बुद्धिको 
कैसे उत्पन्न कर सकेगी ? 

अद्वेतके समर्थनमें यदि कोई य॒क्ति दी जाती है, तो हेतु तथा साध्य 
रूप दंत आ जायगा। कदाचित्‌ हेतुके विना वचनमात्रसे अद्वेत प्ररुपण 
ठीक माना जाय, तो उसी न्यायसे ह्ेत तत्त्व भी सिद्ध होगा। इसीलिए 
स्वामी समन्‍्तभद्दने लिखा है- 

“हेतोरह्ेतसिद्धिब्चेत्‌ हेत॑ स्थात्‌ हेतुसाध्ययो: । 

हेतुना चेट्टिता सिद्धि, हते वाडमात्रतो न किसु॥ २६॥* 

“आप्तमीमासा 

अहत शब्द जब हतका निषेधपरक है तो वह स्वय द्वैतके सदभावको 
सूचित करता है। निषेध किये जानेवाले पदार्थके अभावमे निषेघ नहीं 
किया जाता। अत. अद्वेत शब्दकी दृष्टिसे ढ्वैत्त तत््वका सद्भाव 
असिद्ध नही होता।' 

“अ्रद्वेत ने दिना हंतात्‌, अहेतुरिव हेतुना। 
सज्ञिनः प्रतिबेधो न प्रतिषेध्यात ऋते दवचित्‌ ॥ २७॥” 
“आप्तमीमांसा 


१ “भ्रद्तशब्द. स्वाभिधेयप्रत्यनीकपरमार्थपेक्षो नज्पूर्वासण्ड- 
पदत्वात्‌॒ श्रहेत्वभिधानदत्‌ ।-अभ्रष्सहुली पु० १६१-अ्रहेत शब्द 
भ्रपने वाच्यके विरोधी परमायंरूप हंतकी अपेक्षा करता है, कारण अद्वत्त 


यह अद्वण्ड तथा नज्य पूवव॑ अर्थात्‌ निषेधपूर्व पद है। जसे भहेतु शब्द है। 
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एंक माभिक शकाकार कहता हैं यदि वास्तविक द्वैतकों स्वीकार 
किये बिना अहत शब्द नहीं वर सकता, तो वास्तविक एकातके अभावमे 
उसका निषेधक अनेकात शब्द भी नहीं हो सकता ?' 


इसके समाधानमें झ्राचार्य विद्यानन्दि कहते हे कि हम सम्यक्‌ एकात 
के सदभावको स्वीकार करते हे, वह वस्तुगत अन्यधर्मोका लोप नही करता । 
'मिथ्या एकात अन्य धर्मोका लोप करता है। अत सम्यक्‌ एकातरूप तत्त्व 
इस चर्चामे बाधक नही हूँ। 

एक दार्शनिक कहता है, अवस्तुका भी निषेध देखा जाता है, गधे 
के सीगका अभाव है, ऐसे कथनमे वया बाधा है ? इसी प्रकार अपरमार्थरूप 
प्वतका भी अद्वेत शब्द द्वारा निषेध माननेमे क्या वाधा है ?' 


हत शब्द अखड ( 57706 ) हैं और खरविषाण सयुक्त पद 
( (०ण77००प70 ) है। अत यह द्वैतके समान नहीं है। खर- 
विषाण नामकी कोई वस्तु नही है। खर और विषाण दो पृथक्‌-पुथक्‌ अस्तित्व 
घारण करते हे। उनका सयोग असिद्ध है। जैसा निषेधयुक्त अखंडपद 
अद्वेत है, उस प्रकारकी वात खरविषाणके निषेधमे नही है। 
अद्वेततत्त्व माननेपर स्वामी समन्तभद्र कहते है- 
“कमेंद्रेंतं फलह्रेत लोकद्वेतं च नो भवेत्‌ । 
विद्याइविद्याइयं न स्पात्‌ बन्धमोक्षद्यं त्तथा॥२५॥* 
-आ्राप्तमीमासा 
पुण्य-पापरूप कर्मद्रत, शुभ-अशुभ फलहंत, इहलोक-परलोकरूए 
लोकद्वैत, विद्या-अविद्यारूप द्वत तथा बधमोक्षरूप द्वैतका अभाव हें 
जायगा | आत्मविकास और ब्रह्मत्वकी उपलब्धि निमित्त योग,ध्यान,धा रणा 
समाधि आदिके जो महान्‌ शास्त्र रचे गए है, उनके अनुसार आचरण आर 
की व्यवस्था कूटस्थ नित्यत्व या एकान्त क्षणिकत्व प्रक्रियामें नही बनती 
है। महापुराणकार भगवत्‌ जिनसेन कहते हे- 
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शेषेष्वपि प्रवादेष॒ न ध्यान-ध्येय-निर्णय:। 
एकान्तदोष-दुष्टत्वात्‌ हताह्वेतवादिनाम्‌॥ २४५३॥ 
नित्यानित्यात्मक॑ जीवतत्त्वमभ्युपगच्छताम्‌ । 
ध्यान स्याहादिनामेव घटते नानन्‍्यवादिनाम्‌॥ २५४ ॥* 
५ पर्व २१ 
स्याढ्द शासनमे ही सब बातोकी सम्यक व्यवस्था बनती है। 
समन्तभद्राचायं इस द्त-अद्वेत एकान्तके विवादका निराकरण करते 
हुए कहते हे- 
“सत्सामान्यात्त सर्वेक्यं पृथक्‌ द्रव्यादिभेदतः॥ ३४॥ 

सामान्य सत्त्वकी अपेक्षा सब एक हे, द्रव्य गुण पर्याय आदिकी दृष्टि 
से उनमें पृथकृपना हैं। 

इस दृष्टिसे एकत्वका समर्थन होता है। साथ ही अनेकत्व भी पार- 
मार्थिक प्रमाणित होता है। 

कोई-कोई जिज्ञासू पूछते हे-आपके यहा एकान्त दृष्टियोका समन्वय 
करनेके सिवाय वस्तुका अन्य स्वरूप माना गया है या नही ? 

इसके समाधानमे यह लिखना उचित जँचता है कि स्याद्वाद दृष्टि 
द्वारा वस्तुका यथार्थ स्वरूप प्रकाशित किया जाता है। अन्य स्वरूप बताना 
सत्यकी नीवपर अवस्थित दृष्टिके लिए अनुचित है। स्याह्गाद दृष्टिमें 
मिथ्या एकान्तोका समूह होनेपर भी सत्यताका पूर्णतया सरक्षण होता 
है, कारण यहा वे दृष्टिया भी* के द्वारा सापेक्ष हो जाती है। 

इस स्याद्वादके प्रकाशमे अन्य एकान्त धारणाओके मध्य मैत्री उत्पन्न 
की जा सकती हूँ। स्वामी समन्तभद्रकी आप्तमीमासामे समन्वयका मार्गे 


१ एकान्त दृष्टि, तत्त्व ऐसा ही है, कहती है। अनेकांत दृष्टि कहती 
है-तत्त्व ऐसा भी है। भी' से सत्यका संरक्षण होता है, ही' से सत्यका 
संहार होता है । 
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विस्तृत रीतिसे स्पष्ट किया गया है। स्थाद्वादके वजूमय प्रासादपर 
जब एकान्तवादियोका शस्त्र-प्रहार अकायेकारी हुआ, तब एक ताकिक 
जैनधर्मके करुणातत्त्वका आश्रय लेते हुए कहता हैं, दयाप्रधान तत्वज्ञान 
का आश्रय लेनेवाला जैनशासन जब अन्य सप्रदायवादियोकी आलोचना 
करता है, तब उनके अत करणमे असहय व्यथा उत्पन्न होती है, अत आपको 
क्षणिकादि तत्त्वोकी एकान्त समाराधनाके दोषोका उद्भावन नहीं करना 
चाहिये । 

यह विचारप्रणाली तत्वज्ञोके द्वरा कदापि अभिनदनीय नहीं . 
हो सकती। सत्यकी उपलब्धिनिमित्त .मिथ्या विचारशलीकी 
सम्यक्‌ आलोचना यदि न की जाय तो भ्रान्‍्त व्यक्ति अपने असत्पथका 
क्यों परित्याग कर अनेकान्त-ज्योतिका आश्रय लेनेका उद्योग करेगा? 
अनेकान्त विचार पद्धतिकी समीचीनताका प्रतिपादन होते हुए कोई मुमुक्षु 
इस भूममे पड सकता है, कि सम्भवत उसका इष्ट एकान्स पक्ष भी परमार्थ 
रूप हो, अत वह तब तक सत्पथपर जानेकी अन्त प्रेरणा नहीं प्राप्त करेगा, 
जब तक उसकी एकान्त पद्धतिकी त्रुटियोका उद्भावन नही किया जायगा।' 
अहिसाकी महत्ता बतानेके साथ हिसासे होनेवाली क्षतियोका उल्लेख 
करनेसे अहिसाकी ओर प्रबल आकर्षण होता है। अत परम- 
कारुणिक जेन महरषियोने अनेकान्तका स्वरूप समझाते हुए एकान्त 
के दोषोका प्रकाशन किया है। जीवका परमार्थ कल्याण लक्ष्यभूत रहनेके 
: कारण उतकी करुणा दृष्टिको कोई आच नही आती। ताकिक श्रकलक 


१ भगवत्‌ जिनसेनने एकान्त सतोकी आरलोचनात्मक पद्धतिको 
धर्मकथा रूप कहा है। वे कहते हे- 
“शाक्षेपिणीं कथां कर्यात्याज्ञः स्वमत संपग्रहे। 
विश्वेषिणीं कर्या तज्ज्ः कर्याददुर्मतनिग्रहे॥ 
“महापुराण १३५०१॥ 


समन्वयका मार्ग-स्थाद्वाद २०७ 


ने कहा ही है कि “तैराम्यभावनाका आश्रय ले अपने पैरोपर कुठराघात 
करनेवाले प्राणियोपर करुणा दृष्टि वश मेने एकान्तवादका निराकरण 
किया है, इसके मूलमें न अहकार है और न द्वेष है । 
अकलक देव तो यहा तक कहते है कि “यदि वस्तु स्वरूप स्वय अनेक 
धर्ममय न होता, और वह एकान्तवादियोकी धारणाके अनुरूप होता तो 
हम भी उसी प्रकारका वर्णन करते। जब अनेकान्त रूपको स्वय पदार्थोने 
धारण किया हैँ, तब हम क्या करें ?-यदीदं स्वयमर्थेभ्थों रोचते तत्न 
के वयम्‌ । पदार्थंका स्वरूप लोकमत या लोकधारणाके आधारपर नही 
बदलता। वह पदार्थ अपने सत्य सनातन स्वरुपका त्रिकालमें भी परित्याग 
नही करता। अविनाशी सत्य स्वयं अपने रूपमें रहता है।! हमारे 
अभिमतकी अनुकूल प्रतिकूलताका उसके स्वरूपपर कोई प्रभाव 
नही पडता। सारा जगत्‌ अपने विचित्र संगठित मतोके आधारपर भी पूर्वों- 
दित सूर्यकोी परिचिममे उदय प्राप्त नहीं बना सकता। 
इस स्यथाद्गाद शैलीका लौकिक लाभ यह हैं कि जब हम अन्य व्यक्ति 
के दृष्टिबि्दुको समझनेका प्रयत्न करेगे तो परस्परके भूममूलक दृष्टि- 
जनित विरोध विवादका अभाव हो भिन्नतामे एकत्व ( शञाए ॥॥ 
0एक'शाए ) की स॒ष्टि होगी, आधुनिक युगमें यदि स्थाद्वाद 
शैलीके प्रकाशमे भिन्न-भिन्न सप्रदायवाले प्रगति करे, तो बहुत कूछ विरोध 
का परिहार हो सकता हूँ। 
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२०८ जैनशासन 


आत्मविकासके क्षेत्रमें भी अनेकान्त विद्या द्वारा निमल ज्योति प्राप्त 
होती है। लौकिक दृष्टिसे जैसे घृतसम्बद्ध मिट॒टीके घडेको घीका घडा 
कहते है, उसी प्रकार शरीरसे सम्बद्ध जीवको भिन्न-भिन्न नाम आदि उपा- 
धिया सहित कहते, हे। परमार्थ दृष्टिसि घीका घडा कथन सत्य नहीं हैं,. 
क्योकि घडा मिट्टीका है। मिट्टी घडेका उपादान कारण है, घृत उपादान 
कारण नही है। इस कारण मिट॒टीका घडा कथन वास्तविक है। इसी प्रकार 
पारमाथिक निश्चय दृष्टिसे आत्मा शरीरसे जुदा है। ज्ञात आनद-शक्तिका 
अक्षय भडार है। व्यावह्रिक-लौकिक दृष्टिसे तत्त्वकों जानकर परमाथे 
दृष्टिद्वरा साधनाके मार्गपर चलकर निर्वाणको प्राप्त करता साधकका 
कर्तव्य है। ह 
व्यवहार दृष्टि जहा ईश-चितन, भगवद्भवित आदिको कल्याणका 
मार्ग प्राथमिक साधकको बताती है, वहा निरचय दृष्टि श्रेष्ठ पथको प्रदर्शित 
करते हुए कहती है- 
“थे परात्मा स एवाह योइहूं सः परमस्ततः। 
अहमेव मयोपास्य: नान्‍्यः कश्चिदिति स्थिति: ॥ 
-समाधिशतक ३१४ 
जो परमात्मा है, वह मे हूँ । जो में हँ,वह परमात्मा है। अत मुझे अपनी 
आत्माकी आराधना करनी चाहिये, अन्यकी नही, यह वास्तविक बात है। 
स्याह्माद तत्त्वज्ञानके मामिक आचार्य श्रमृतचन्द्र अनेकातवादके प्रति 
इन शब्दोमें प्रणामाजलि समपित करते हे- 
“परुमागमस्य बीज निषिद्धजात्यन्धसिन्धुरविधानम्‌। 
सकलनय-विलसिताता विरोधमथन नमाम्यनेकास्तम्‌ ॥ 
“-पुरुषाथसिद्ध्युपाय २॥ 


कमंसिद्धान्त 


साधकके आत्मविकासमे जिस गवितके कारण वाधा उपस्थित होतीः 
हैं उसे जैन-गासनमे 'कर्म' कहते हे। भारतीय दार्शनिकोने कर्म शब्दका 
विभिन्न अर्थो्में प्रयोग किया हैं। वेयाकरण' जो करत्तके लिए अत्यन्त 
इष्ट हो उसे कर्म मानते हे। यज्ञ आदि क्रियाकाण्डको मीमासाशास्त्री 
कर्म जानते है। वैद्येपिकदर्शनमे कर्मकी इस प्रकार परिभाषा की हैं- 
जो एक द्रव्यमे समवायसे रहता हो जिसमें कोई यूण न हो और जो संयोग: 
तथा विभागमे कारणान्तरकी अपेक्षा व करें। साख्य दशेनमे सस्कार' 
अर्थमे कर्मका प्रयोग हुआ है।' गीतामे क्रिया-णीलता' को कमें मात 
अकर्मण्यताकों हीन वताया हैं। महाभारतमें” आत्माको वाघने- 
वाली शक्तिकों कर्म मानते हुए जाति पर्व २४०-७ में लिखा 
है-प्राणी कर्मसे वंधता है और विद्यासे मृत्रत होता है।' वौद्ध साहित्यमें 
प्राणियोकी विविधताका कारण कर्मोकी विभिन्नता कहा हूँ। अगुत्तर 
निकायमे सम्राट मिलिन्दके प्रव्नके उत्तरमे भिक्ष नागसेन कहते हे - 


१ कतुरीप्सिततमं कर्म -पाणिनोय सू० १(४७६॥ ' 
२ एकद्रव्यमगण संयोगविभागेप्वनपेक्षकारणमिति कर्मलक्षणम्‌।” 


“-वैशेषिकदर्शन सभाष्य १-१७ प० ३५। 
साख्यतत््वकोमदी ६७॥ 


रे 

४ “योग: कमेंस कोशलम्‌-गीता। “कर्मज्यायो हयकर्मण:।-गीता 

४ “र्मणा बध्यते जन्तु,, विद्या तु प्रमुच्यते।” 

६ महाराज कम्मानें नानाकरणेन मनुस्सा न सब्बे समका.« 
भासितं ऐतं महाराज भगवता कम्मस्स कामाणव सत्ता, कम्मदायादा 
कम्मयोनी कम्मबध्‌ कम्मपटिसरणा कस्स सले विभजति यदिदं 
हीनप्पणीततायीति ।” 
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२१० जनशासन 


राजन , कर्मोके नानात्वके कारण सभी मनुष्य समान नही होते ।' महाराज, 
भगवानूने भी कहा हैं-मानवोका सद्भाव कर्मोके अनुसार है। सभी 
प्राणी कमके उत्तराधिकारी हे। कर्मके अनुसार योनियोमे जाते है। 
अपना कर्म ही वच्धु है, आश्रय हैं और वह जीवका उच्च और नीचरूप 
में विभाग करता है ।' अशोकके शिलालेखकी सूचना न० ८ द्वारा कर्म 
का प्रभाव व्यक्त करते हुए सम्राट कहते है'-'इस प्रकार देवताओका 
प्यारा अपने कर्मोसे उत्पन्न हुए सुखको भोगता है।' पातञ्जल योग- 
सूत्रमें-क्लेशका मूल कमशिय-वासनाकों बताया है। वह कर्माशिय 
इस लोक और परलोकमे अनुभवमे आता है। हिन्दू जगत॒के दृष्टिकोण 
को तुलसीदासजी इन शब्दोमे प्रकट करते हे- 

“कर्मप्रधान विदव करि राखा। 

जो जस करहि सो तस फल चाखा॥ 


इस प्रकार भारतीय दाशैनिकोके कर्मपर विशेष विचार व्यक्त हुए 
है। जैन सिद्धान्तमे इस कर्म-विज्ञानपर जो प्रकाश डाला गया है वह अन्य 
दर्शनोमें नहीं पाया जाता। यहा करमं-विज्ञान ( 70॥08009 ) 
पर बहुत गम्भीर, विशद, वैज्ञानिक चिन्तता की गई है। कर्म शब्दका 
उल्लेख अथवा नाममात्रका वर्णन, किसी सम्प्रदायकी पुस्तको में 
पढ़ कोई-कोई आधुनिक पण्डित कम-सिद्धान्तके वीज जैनेतर साहित्यमे 
सोचते हे। किन्तु, जैन वाड मयके कर्म-साहित्य नामक विभागके अनु- 
शीलनसे यह स्पष्ट होता हैं कि जेन-आगमकी यह मौलिक विद्या रही है। 
बिना कर्म सिद्धान्तके जैन शास्त्रका विवेचन पगु हो जाता है। ईदवरकों 
कर्ता माननेवाले सिद्धान्त भगवानके हाथमे अपने भाग्यकी डोर सोप 
विश्व-वैचित्रय आदिके लिए किसी अन्य गक्तिका वर्णन करना तकंकी 





१ बुद्ध ओर बोद्धघमं पृ० २५६। 
२ ्लेशमूलः कर्माशयः, दृष्टादृष्टजन्मवेदनीयः।” २-१२ 


कर्मसिद्धान्त २११ 


दृष्टिसे आवश्यक नहीं मानते और यथार्थेमे फिर उन्हें आवश्यकता रह 
भी क्यो जाए? जैन-सिद्धान्त प्रत्येक प्राणीको अपना भाग्यविधाता 
मानता है, तव फिर विना ईरवरकी सहायताके विध्वकी विविधताका 
व्यवस्थित समाधात करना जैन दार्शनिकोके लिए अपरिहार्य है। इस 
कर्म-तत्त्वज्ञान द्वारा वे विश्व-वेचित्यका समाधान तर्कानुकूल पद्धतिसे 
करते है। कर्मकी वल्धन नामकी एक अवस्थाका वर्णन करनेवाला तथा 
चालीस हजार इलोक प्रमाण वाला “महाबन्ध” नामका जैन प्रन्थ प्राकृत- 
भाषामे अभी विद्यमान हैं। 


इस प्रकार कर्मके विपयमे विशद वैज्ञानिक जैन विवेचनाके सार पूर्ण 
अशपर ही यहा हम विचार कर सकेगे। जैनाचार्य बताते है कि-आत्मा 
के प्रदेशोमे कम्पन होता है और उस कम्पनसे पुदूगल ( 862" ) 
का परमाणु-पुञ्ज आकषित होकर आत्माके साथ मिल जाता है, उसे 
कर्म कहते हैं । अवचनसारके टीकाकार श्रमृतचर्न सूरि! लिखते हे- 
“आत्माके द्वारा प्राप्य होनेसे क्रियुको कर्म कहते है। उस क्रियाके निमित्त 
से परिणमन-विशेपको प्राप्त पुदूगल भी कर्म कहलाता है। जिन 
भावोके द्वारा पुद्गल आकर्षित हो जीवके साथ सम्बन्धित होता है 
उसे भावकर्म कहते हें। और आत्मामे विक्ृति उत्पन्न करनेवाले 
पुदूगलपिडकी द्रव्यकर्म॑ कहते है ।” स्वामी:अकलंकदेवका कथन हैं- 
“जिस प्रकार पात्रविशेषमे रखे गये अनेक रसवाले वीज, पुष्प तथा 
फलोका मच्चरूपमे परिणमन होता है, उसी प्रकार आत्मामे स्थित पुद्गलों 





१ क्रियाया खल्वात्मना प्राप्यत्वात्तमं, तब्निमित्तप्राप्तपरि- 
णामः पुद्गलोडपि कर्म /“-प्रवचनसार टी० २-२५। 

२ “यथा भाजनविशेषे प्रक्षिप्तानां विविधरसबीजपुष्पफलानां 
मदिराभावेद परिणामः, तथा पुदंगलानामपि अश्रात्मनि स्थिताना योग- 
कषायवशज्ञात्‌ कर्मभावेतर परिणामों वेदितव्य:।/ -त० रा० पृ० २६४। 
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का क्रोध, मान, माया, लोभ रूप कषायो तथा मन, वचन, कायके 
निमित्तसे आत्मप्रदेशोके परिस्पन्दनरूप योगके कारण कर्मरूप परिणमन 
होता है । 

पंचाध्यायीमे यह बताया हैँ कि-आत्मामे एक वैभाविक शक्ति 
है जो पुद्गल-पुञ्जके निमित्तकों पा आत्मामे विकृति उत्पन्न 
करती है।” 

“जीवके परिणामोका निमित्त पाकर पुद्गल स्वयमेव कर्मरूप परिणमत 
करते है!।” तात्तिविक भाषामे आत्मा पुदूगलका सम्बन्ध होते हुए भी 
जड़ नही बनता और न पुदूगल इस सम्बन्धके कारण सचेतन बनता है। 
.. प्रवचनसार सस्क्ृत टीकामें तात्त्विक दृष्टिको लक्ष्य कर यह लिखा 
है। द्रव्यकर्मका कौन कर्ता है” स्वय पुदूगलका परिणमत-विशेष ही। 
इसलिए पुद्गल ही द्रव्यकर्मोका कर्त्ता है, आत्मपरिणामरूप भावक्मोका 
नहीं। अत आत्मा अपने अपने स्वरूपसे परिणमन करता हूँ। पुदूगल 
स्वरूपसे नहीं करता।”* 

कर्मोका आत्माके साथ सम्बन्ध होनेसे जो अवस्था उत्पन्न होती है 
उसे वन्ध कहते है। इस बन्ध पर्यायमें जीव और पुदूगलकी एक ऐसी तवीन 
अवस्था उत्पन्न हो जाती हैँ जो न तो शुद्ध-जीवमे पाई जाती है 
और न शुद्ध-पुदंगलमे ही।, जीव और पुद्गल अपने-अपने गुणोसे कुछ 
च्यूत होकर एक नवीन अवस्थाका निर्माण करते हे। राग, हेष युक्त आत्मा 





१ “जोबकतं परिणाम निमित्तमात्र प्रपद्य पुनरन्‍्ये। 
स्वय्मेव परिणमसन्तेषनत्न पुदूगलाः कर्मभावेन 
-पु० सिदृध्युपाय १२। 
२ “रथ द्रव्यकर्मण: कः कर्तेति चेतू ? पुद्गलपरिणामो हिं तावत 
स्वयं पुदूगल एबं। ततस्तस्थ परमार्थात्‌ पुद्गलात्मा भ्रात्मपरिणामात्मकत्य 
द्रव्यकर्मण एवं कर्ता ; न त्वात्मपरिणामात्मकस्य भावकर्मणः। तत श्रात्मा 
श्रात्मस्वरुपेण परिणमति, न पुद्गलस्वरूपण परिणमति। पु० १७२ । 
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पुद्गलपुज्जको अपनी ओर आकर्षित करता है। जेसे, चुम्बक 
लोहा आदि पदार्थोकों आकषित करता है। जैसे फोटोग्राफर चित्र खीचते 
समय अपने कैमरेकी व्यवस्थित ढगसे रखता है और उस समय उस कैमरे 
के समीप आते वाले पदार्थवी आहइति लेन्सके माध्यमसे प्लेटपर 
अकित हो जाती है, उसी प्रकार राग, द्वेषछपी काचके माध्यमसे पुद्गल- 
पुञज आत्मामे एक विशेष विक्ृति उत्पन्न कर देते हे, जो पुन आगामी 
रागादि भावोको उत्पन्न करता है। ्वगुणच्यूतिः बन्धः-अपने गुणोमें 
परिवर्तन होनेको बन्ध कहा है। हल्दी और चूनेके सयोगसे जो लालिमा 
उत्पन्न होती है वह पीत हल्दी और इरवेत चनेके सयोगका कार्य है, उनमें 
यह पृथक-पथक बात नही है। किसीने कहा है- 
“हुरदीने जरदी तजी, चूना तज्यों सफ़ेद। 
दोऊ मिल एकहि भये, रहयो न काहू भेद॥! 
अब आत्मा कर्मोका वन्‍्ध करता है, तब शब्दकी दृष्टिसे ऐसा विदित 
होता है कि आत्माने कर्मोको ही बाधा है, कर्मोने आत्माको नहीं। किन्तु, 
वास्तवमे बात ऐसी नही है। जिस प्रकार आत्मा कर्मोको वाधता है, उसी 
प्रकार कर्म भी जीव (आत्मा) को वाधते है। एकने दूसरेको पराधी 
किया है। पंचाध्यायीम कहा है- 
“जोब. कर्मनिबद्धों हि जीवबद्धं हि कर्म तत्‌।” (१०४) 
इस कर्मवन्धके अन्तस्तलपर भगवज्जिनसेनाचार्य बडे सुन्दर शब्दोमें 
प्रकाश डालते हें- 
“सकल्पवशगो मूढ़ः वस्त्विष्टानिष्ठता नयेत्‌। ह 
रागहेणों ततः ताभ्यां बन्ध दुर्मोचमदनुते ॥ -महापुराण २४२१ 
“यह अज्ञानी जीव इष्ट-अनिष्ट सकलप द्वारा कस्तुमें प्रिय-अप्रिय 
कल्पना करता है जिससे राग-देष उत्पन्न होते हे । इस राग-द्ेषसे दुढ 
कर्मका वन्धन होता हैं ।/ आात्माके कमे-जाल बुननेकी प्रक्रियापर 
प्रकाश डालते हुए भहषि छुन्दकुन्द पचास्तिकायमे कहते हे- 
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“जो पुण संसारत्यो जीवो तत्तो दु होदि परिणामों। 
परिणामादों कम्म कम्सादों होदि गदिसुगदी॥ 
गदिमिधिगदस्स देहो देहादों इंदियाणि जायते। 

तेहि दु विसयग्गहण तत्तों रागो य दोसो वा॥ 

जायदि जीवस्सेवं भावों संसारचवकवालम्मि। 

इति जिणवरेहि भणिदों श्रणादिणिधणो सणिधणों वा॥” 


“१२८-१२० । 

जो ससारी जीव हैँ वह राग, हेष आदि भावो को उत्पन्न करता हैं, 
जिनसे कर्म आते है और कर्मोसे मनुष्य, पशु आदि गतियो की उत्पत्ति 
होती है। “गतियोमे जाने पर शरीर की प्राप्ति होती है। शरीरसे इन्द्रिया 
उत्पन्न होती हे । इन्द्रियोह्ारा विषयो का ग्रहण होता है जिससे राग और 
द्वेष होते हे। इस प्रकारका भाव ससारचक्रमे भ्रमण करते हुए जीवके 
सन्ततिकी अपेक्षा अनादि-अनन्त और पर्याय की दृष्टि से सान्‍्त भी होता 
है, ऐसा जिनेद्धदेवने कहा है।” 

इस विवेचनसे यह स्पष्ट होता है कि यह कर्म-चक्र 'राग-हेषके 
निमित्तसे सतत चलता रहता है और जब तक राग, द्वेष, मोहके वेगमे 
न्यूनता न होगी तब तक यह चक्र अबाधित गति से चलता रहेगा। राग- 
देषके बिना जीवकी क्रियाएँ वन्धन का कारण नहीं होती। इस विषयको 
कुन्दकुन्द स्वाप्ती समयप्राभुतमे समझाते हुए लिखते है कि-“कोई व्यक्ति 
अपने शरीरको तैलसे लिप्तकर धूलिपूर्ण स्थानमें जाकर शस्त्र-सचालन 
रूप व्यायाम करता है और ताड, केला, बास आदिके वृक्षोका छेंदव- 
भेंदन भी करता है। उस समय धूलि उडकर उसके शरीर मे चिपट जाती है। 
यथार्थमे देखा जाए तो उस व्यक्तिका शस्त्र सचालन शरीरमे धूलि 
चिपकनेका कारण नही है। वास्तविक कारण तो तैलका लेप है, जिससे 





१ समयसार गा० २४२-२४६। 
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धूलिका सम्बन्ध होता है। यदि ऐसा न हो, तो वही व्यविति जब विनाः 
तैल लगाये पूर्वोक्त जस्त्र सचालन कार्य करता हँ-तव उस समय वह 
धूलि शरीरमे क्यों नहीं लिप्त होती ? इसी प्रकार राग-ह्वेषहूपी तैलसे 
लिप्त आत्मा मे कर्म-रज आकर चिपकती है और आत्माको इतना मलीन 
वना पराधीन कर देती है कि अनन्तजक्तिसम्पन्न आत्मा क्रीतदासके 
समान कर्मोके इगारेपर नाचा करता है। 

इस कर्मका और आत्माका कबसे सम्बन्ध है ? यह प्रदन उत्पन्न होता 
है। इसके उत्तरमे आचाये कहते हे कि-कर्मसन्‍्तति-परम्पराकी अपेक्षा 
यह सम्बन्ध अनादिसे है। जिस प्रकार खानिसे निकाला गया सुवर्णे 
क्ट्टकालिमादिविक्ृतिसम्पन्न पाया जाता हैं, पश्चात्‌ अग्नि तथा 
रासायनिक द्रव्योके निमित्तसे विक्ृति दूर होकर शुद्ध सुवर्णकी उपलब्धि 
होती है, उसी प्रकार अनादिसे यह आत्मा कर्मोकी विक्ृतिसे मलीन हो 
भिन्न-भिन्न योनियोमे पर्यटन करता फिरता है। तपदचर्या, आत्म-शद्धा, 
आत्म-बोधके द्वारा मलिनताका नाश होनेपर यही आत्मा परमात्मा वन 
जाता है। जो जीव आत्म-साधनाके मार्गमे नही चलता, वह प्रगति-हीन 
जीव सदा द्‌ खोका भार उठाया करता है । आचार्य नेमिचद्ध सिद्धान्त- 
चक्रवर्तीने कितना सुन्दर उदाहरण देकर इस विषयकों समझाया है- 

“जह भारवहों पुरिसों बहुइ भरं गेहिऋण कावडियं । 
एमेव वहुद जीवों कम्मभरं कायकावडियं॥ २०१॥* 
“गोम्मटसार-जीवकाण्ड। 

जिस प्रकार एक वोझा ढोनेवाला व्यक्ति कावडकों लेकर वोझा 
ढोता है, उसी प्रकार यह ससारी जीव गरीररूपी कावड़ द्वारा कर्मभारको 
ढोता हूँ । 

यह कर्मवन्धन पर्यायकी दृष्टि से अनादि नहीं है। तत्त्वार्थसत्रकारने 
“भनादि सम्बन्धे च” (२४१) सूत्र द्वारा यह बता दिया है कि कर्म- 
सन्ततिकी अपेक्षा अनादि सम्बन्ध होते हुए भी पर्यायकी दृष्टिसे वह सादिः 
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सम्वन्धवाला है। बीज और वृक्षक सम्बन्धपर दुष्टि डाले तो परम्पराकी 
दुप्टिसि उनका कार्य-कारणभाव अनादि होगा। जैसे अपने सामने 
लगे हुए नीमके वृक्षका कारण हम उसके वीजकों कहेगे। यदि हमारी 
दुष्टि अपने नीमके झाड तक ही सीमित है तो हम उसे बीजसे उत्पन्न 
कह सादिसम्वन्ध सूचित करेगे। किन्तु इस वृक्षके उत्पादक वीजके 
जनक अन्य वृक्ष और उसके कारण अन्य वीज आदिकी परम्परापर दृष्टि 
डाले तो इस अपेक्षासे इस सम्बन्ध को अनादि मानना होगा। किन्‍्ही 
दार्थशनिकोको यह भ्रम हो गया है कि जो अनादि है, उसे अनन्त होता ही 
चाहिये । वस्तृस्थिति ऐसी नहीं है अनादि वस्तु अनन्त हो, न भी हो ; 
यदि विरोधी कारण आ जावे तो अनादिकालीन सम्बन्ध की भी जड़ 
उखाडी जा सकती है। तत्त्वार्थतारमें लिखा है- 
“दग्घे बीजे यथात्यन्त प्रादुर्भवति नाकुरः। 
कर्मवीज तथा दग्धे न रोहति भवांकुर.॥“ 
“इलोक ७, पृ० ५८। 
जैसे वीजके जल जाने पर पुन नवीन वृक्षमे निमित्त बनने वाला 
अक्र नही उत्पन्न होता, उसी प्रकार कर्मवीजके भस्म होने पर भवाकुर 
उत्पन्न नही होता । | 
आत्मा और कर्मका अनादि सम्बन्ध मानना तक्कंसिद्ध है। यदि 
सादिसम्बन्ध माने तो अनेक आपत्तिया उपस्थित होगी। इस विषय में 
निम्त प्रकार का विचार करना उचित होता हैं। 
आत्मा कर्मोके अधीन हे, इसीलिये कोई दरिद्र और कोई श्रीमान्‌ पाया 
जाता है। पंचाध्यायीमे कहा है- 
“एको दरिद्र एको हि श्रीसानिति च॑ कर्मण:” 
-उत्त० इलो० ५०। 
ससारी आत्मा कम्मोके अधीन है, यह प्रत्यक्ष अनुभवमे आता है। 
फिर भी तकंप्रेमियोको विद्यानन्दि स्वामी आप्तपरीक्षामे इस प्रकार 
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यूक्ति द्वारा समझाते हे- ससारी जीव वधा हुआ है क्योकि यह 
परतत्र है। जैसे आलान-स्तम्भमे प्राप्त हाथी परतन्न होनेके कारण 
वधा हुआ है। यह जीव परतत्र है क्योकि इसने हीन स्थानको ग्रहण किया 
है। जैसे कामके वेगसे पराधीन कोई श्रोत्रिय ब्राह्मण वेश्याके धरको 
स्वीकार करता है। जिस हीन स्थानकी इस जीवने ग्रहण किया है, 
वह शरीर है। उसे ग्रहण करने वाला ससारी जीव प्रसिद्ध 
है। यह शरीर हीन स्थान बसे कहा गया ? शरीर हीन स्थान है, क्योकि 
वह॒आत्माके लिए दुखका कारण है। जैसे किसी व्यक्तिको 
जेल द्‌ ख का कारण होनेसे वह जेलकों हीन स्थान समझता हैं ।” 
विद्यानन्दि स्वामीका भाव यह है कि इस पीडाप्रद 'मलबीज मल- 
योनिम्‌! शरीरकों धारण करनेवाला जीव कर्मोके अधीन नहीं तो क्या 
है” कौन समर्थ ज्ञानवान्‌ व्यक्ति इस सप्त धातुमय निन्ध शरीरमें 
वन्दी वनना पसंद करता है। यह तो कर्मोका आतंक है कि जीवकी 
यह अवस्था हो गई है, जिसे दौलतरामजी अपने पदमें इस मधुरताके 
साथ गाते हे - 

अपनी सुध भूल आप, श्राप दुख उपायो। 

ज्यों शुक नभ चाल बिसरि, नलिती लट्कायों ॥ 

चेतन अविरुद्ध शुद्ध दरश बोध मय विसुद्ध । 

ठज, जड़ रस फरस रूप पुदुगल श्रपनायों ॥ 

चाह-दाह दाहे, त्याग न ताहि चाहे। 

समता-सुधा न गाहँ, जिन निकट जो बतायौ ॥” 

जब यह जीव कर्मोके अधीन सिद्ध हो चुका तब उसकी पराधीनता 

या तो अनादि होगी जैसा कि ऊपर बताया गया है अथवा उसे सादि मानना 
होगा। अनादि पक्षको न माननेवाले देखें कि सादि मानना 
कितनी विकट समस्या उपस्थित कर देता है। कम-वन्धनको सादि 
४ + कक" आाांंकििााष्माााााषषाकंपंअआंअ«थ अपार पब >>. थक आप बज ल अर लक कल 


कल ननिन जननी जननी न तन न नन न बननननन जननी तन नमन जन+++>-_ >> 


१ आप्तपरीक्षा पृ० १। 
श 
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माननेका स्पष्ट भाव यह है कि पहिले आत्मा कर्मवन्धनसे पूर्णतया शून्य 
था, उसमे अनन्त ज्ञान, अनन्त आनन्द, अनन्त शक्ति आदि गुण पूर्ण- 
तया विकसित थे। वह निजानन्द रसमे लीन था। ऐसा आत्मा किस 
प्रकार और क्यो कर्म-बन्धनको स्वीकार कर अपनी दुर्गतिके लिये 
स्वये अपनी चिता रचनेका प्रयत्न करेगा? आत्मा मोही, अजनज्ञानी, 
अविवेकी और असमर्थ होता तो बात दूसरी थी। यहा तो शुद्धात्माको 
अशुद्ध बनतेके लिए कौनसी विकारी शक्ति प्रेरणा कर सकती है” 
शुद्ध सू वर्ण पृन. किट्टकालिमाकों जैसे अगीकार नहीं करता, अथवा जैसे 
छिलका निकाला गया चावल पृन धान रूप अशुद्ध स्थितिको प्राप्त नही 
करता, उसी प्रकार परिशुद्ध-आत्मा अत्यन्त घुणित शरीरको धारण करनेका 
कदापि विचार नही करेगा। इस प्रकार शुद्ध आत्माको अबुद्ध बनना जब 
असम्भव हू, तब गत्यन्तराभावात्‌ अनादिसे उसे कम-बधन युक्त स्वीकार 
करना होगा, कारण यह बन्धनकी अवस्था हमारे अनुभवगोचर हूँ। 

कर्मोके विपाकसे यह आत्मा विविध प्रकारके वेप धारणकर विश्वके 
रगमच पर आ हास्य, शोक, श्ुगार आदि रसमय खेल दिखाता फिरता है 
पर जब कभी भूले-भटके जिनेन्द्र-मुद्राकों धारणकर शान्त-रसका अभिनय 
करने आता है तो आत्मा की अनन्तनिधि अपण करते हुए कर्म इसके 
पाससे बिदा हो जाते हूं । 

जिस कर्मने आत्माकों पराधीन किया है वह साख्यकी प्रकृति के 
समान अमूरततिक नही है। कर्मका फल मूर्तिमान पदार्थके सम्बन्धसे अनु- 
भवमें आता है, इसलिये वह मूर्तिक है। यह स्वीकार करता तक-सगत 
है। जैसे चूहेके काटनेसे शरीरमे उत्पन्न हुआ शोथ आदि विकार देख 
उस विषको मूर्तिमान स्वीकार करते है, उसी तरह पृष्प, मणि, स्त्री आदिके 
निमित्तसें सुखका तथा सपं, सिंह, विष आदिके निमित्तसे दुखरूप कर्म- 
फलका अनुभव करता है। इसलिये यह कर्म अनुमान द्वारा मूर्तिमान 
सिद्ध होता है। 


कर्मसिद्धान्त २१६ 


जब कर्म-पुञ्ज (िक770 770]60768) स्पर्श, रस, गन्ध, 
वर्णयूक्त होनेके कारण पौदूगलिक हैँ और आत्मा उपयु कत गुणोसे शूत्य 
चैतन्य ज्योतिमय है, तव अमूति आत्माका मृतिमान कर्मोसे कैसे वन्ध 
होता है ? मृर्तिक-मूर्तिकका बन्ध तो उचित है, अमू्तिकका मूर्तिमानसे वन्ध 
होना मानना आश्चर्य-प्रद है ” थ 

इस शकाका समाधान करते हुए आचाय॑ श्रकलंकदेव तत्त्वारथंराज- 
वातिक (पृ० ८५१ अ० २ सूत्र ७) में लिखते हे,-अनादिकालीन 
कर्मकी बन्ध परम्परा के कारण पराधीन आत्मा अमूर्तिकंत्वके सम्वन्धमे 
एकान्त नही है। वन्ध पर्याय प्रति एकत्व होने से आत्मा कथज्चितु 
मू्तिक है और अपने ज्ञानादिक लक्षणका परित्याग न करनेके कारण 
कथब्चित्‌ अमृर्तिक भी है । मद, मोह तथा भ्रमको उत्पन्न करने वाली 
मदिराको पीकर मनुष्य काष्ठकी भाति निरचल स्मृति-शुन्य हो जाता है तथा 
कर्मेन्द्रियोके मदिराके द्वारा अभिभूत होने से जीवके ज्ञानादि लक्षणका प्रकाश 
नहीं होता। इसलिये आत्माकों मूर्तिमान निश्चय करना पडता है।” 

यदि ऐसा हैँ तो कर्मोदय-मद्यके आवेशसे वशीकृत आत्माका 
अस्तित्व कैसे ज्ञात होगा ” यह कोई दोष नही है। कारण, कर्मोदयादिके 
आवेश होने पर भी आत्माके निज लक्षणकी उपलब्धि होती हैं । 

आज्रार्य नेमिचन्द्र सिद्धान्त-चक्षवत्ती का कथन है- 

“वबण्ण-रस-पच गंधा दो फासा अट्ठ णिच्चया जीबे। 


णो संति श्रमुत्ति तदो ववहारा मूत्ति बंधादो॥ 
-दव्यतंग्रह 


१ “भअनादि कर्मबन्धसन्तानपरतल्त्रस्यात्मत' श्रमृतिं प्रत्य- 
्ध बन्धपर्याय॑ं ५ के [न 
नेकान्त:। बस प्रत्यकत्वात्‌ स्थान्मूत तथापि ज्ञानादिस्वलक्षणा- 
परित्यागात्‌ स्थादमूर्ति:।. . मदसोह-विभूमकरीं सुरा पीत्वा नष्ठस्मृतिरजनः 
काष्ठवदपरिस्पन्द उपलभ्यते, तथा कर्मेन्नियासिभवादात्मा नावि- 
भू त्तस्वलक्षणो मूर्त इति निरचीयते।” 
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जीवमे वर्ण ५, रस ४, गन्ध २ और स्पर्श प-ये २० गुण तात्तिक 
दुप्टिसे नहीं पाये जाते इसलिये उसे अमूर्तिक कहते है। व्यवहार नयसे 
( अफण7 ए78०6९७) &&र्त-90॥ ) वन्धकी अपेक्षा उसे 
मूर्तिक कहा है। 
प्रवचनसार में स्वामी कुन्दकुन्दने इस विषय में एक बडी मामिक 
वात लिखी है- 
“रुवादिए्हि रहिदों पेच्छदि जाणादि रूवमादीणि। 
दव्वाणि गुणे थे जधा तह बंधों तेण जाणीहि ॥-२।२८। 
जैसे रूपादिरहित आत्मा रूपी द्वव्यों और उनके गुणोको जानता है, 
देखता है अर्थात्‌ रूपी तथा अरूपीका ज्ञाता-ज्ञेय सम्बन्ध होता है,उसी प्रकार 
रूपादिरहित जीव भी रूपी कर्म-पुद्गलोसे वाधा जाता है। यदि यह न 
माना जाए तो अमूर्त आत्मा द्वारा मूत पदार्थोका जानता, देखना भी 
नही वनेगा। 


जब जीव और कर्मका सम्बन्ध प्रत्यक्ष अनुभवगोचर है और सादि 
सम्बन्ध आगम, तर्क तथा अनुभवसे बाधित है, तव अनादिसम्वन्ध स्वी- 
कार करना न्याय-सगत होगा। वस्तुका स्वभाव तकंके परे रहता है। 
जैसे, अग्निकी उष्णता तकंका विषय नहीं है। अग्नि क्यों उष्ण है, इसे 
शकाके उत्तरमे यही कहना होगा-'स्वभावोष्तकंगोचरः जो इसे न 
माने उन्हें पल्चाध्यायीकार स्पर्णन इन्द्रिय द्वारा अनुभव करनेकी सलाह 
देते हुए सुझाते ह-“नो चेतृ स्पर्शोन स्पृश्यताम । 
जीव और कमंका सम्बन्ध अनादि है और यदि आत्माने कर्मका 
उच्छेद करनेके लिये साथना-पथमे प्रवृत्ति न की तो किन्ही-किन्हीका 
वह कर्म बन्धन सान्‍त न हो अनन्त रहेगा। अनन्त-अनादिके विषयमे 
जिन्हें एक झलक लेनी हो वे महाकवि बनारसीदासजीके निम्नलिखित 
वित्रणको ध्यान से देखे और उसके प्रकाशमे अनादि सम्बन्धकों भी 
कल्पना द्वारा जाननेका प्रयत्त करे- 
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“भनन्तता कहा ताको विचार- 

अनंतताको स्वरुप दृष्टान्त करि दिखाइयतु है, जैसे-वट वृक्षकों बीज 
एक हाथ विएं लीज॑, ताको विचार दीघ॑ दृष्टि सौँ कीजे तो वा बढके 
बीज विष एक वढको वृक्ष है, तो वृक्ष जेसो कछु भाविकाल होनहार है 
तरो वित्तार लिये विद्यमान वा वास्तव रूप छतो है, भ्रनेक शाला 
प्रशास्ा पत्र पुष्प फल संयुक्त है, फल फल विष श्रनेक बीज होहि। था 
भांतिकी श्रवत्था एक वटके बीज विष बिचारिये। श्र भी सृक्ष्म 
दृष्टि दीज तो जे जे वा बट वृक्ष विष बीज हूं ते ते अ्न्तगंभित वट वृक्ष 
सपुक्त होहि। याहों भांति एक वद विधे भ्रनेक भ्रनेक्त बीज, एक एक 
बोज विष एक एक बढ, ताको विचार कीजे तो भाविनय प्रधान क्रि 
न वटवृक्षति की मर्यादा पाइए न वीजनि की मर्यादा पाहए। याही 
भांति अ्रनन्‍्तताको स्वरूप जानतो। ता प्रनंतताके स्वरूपकों केवल- 
वानी पुरुष भी अनन्त हो देखे जाण॑ कहु-अनन्तका भ्रौर श्रंत है हो नाहों 
जो ज्ञान चिप भाते। ताते अवन्तता श्रनंत हो रूप प्रतिभासे 
या भांति प्रागम अध्यातमक़ी श्रतंतता जाननी।' 

“बनारसीबिलास पृ० २१६ | 

स्वामी समन्तभद्र आप्तमीमासा (इलो० ९६) में इस प्रकार 

कर्मके विषयमे प्रकाश डालते हे- 
'क्रामादिप्रभवश्चित्र: कर्मबन्धानुरूपत:। 
तच्च कर्म स्वहेतुभ्यों जोबास्ते शुद्धयशुद्धितः ॥|” 

कामादिकी उत्तत्ति रूप जो विविधतामय भाव ससार है, वह अपने 
अपने कर्मबन्धनके अनुसार होता है । वह कर्म रागादि कारणोसे उत्पन्न 
होता है। वे जीव शुद्धता और अशुद्धतासे समस्वित होते हैं। 

इस विषयमें टीकाकार आचार्य विद्यानन्दि अष्टसहत्तीमें लिखते हें 
कि- बन्ञान, मोह, अहंकार रुप जो भाव सार है, वह एक स्वभाव- 
वाले ईश्वरकी कृति नही है, क्योकि उसके कार्य सृ्-दु खादिमे विचित्रता 
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पाई जाती है। जिस वस्तुके कार्यमे विचित्रता पाई जाती है वह एक 
स्वभाववाले कारणसे उत्पन्न नहीं होती। जैसे श्वान्याकुरादि अनेक विचित्र 
कार्य अनेक शालिवीजादिसे उत्पन्न होते है, उसी प्रकार सुख- 
दु.खादि विचित्र कार्यमय यह संसार है। वह एक स्वभाववाले ईश्वरकी 
कृति नहीं हो सकता। कारणके एक होनेपर कार्यमे विविधता नहीं पाई 
जाती। एक धान्य वीजसे एक ही प्रकारके धान्य अक्रकी उत्पत्ति होगी। 
जब इस प्रकार नियम हैँ तब काल, क्षेत्र, स्वभाव, अवस्थाकी अपेक्षा भिन्न 
शरीर, इन्द्रिय आदि रूप जगत॒का कर्ता एक स्वभाववाले ईह्वरको 
मानना महान्‌ झाइचर्यप्रद है 


यहा एक स्वभाववाले ईश्वरकी कृति, यह विविधतासय जगत, 
नही बन सकता, इतनी बात तो स्पष्ट हो जाती है। किन्तु, यह कर्म विवि- 


धतामय आन्तरिक जगत्‌का किस प्रकार कार्य करता है, यह बात विचार- 
णीय है। कारण, कोई व्यक्ति अन्धा है, कोई लेंगेडा, कोई मर्ख है, 


कोई बृद्धिमानू , कोई भिखारी है, कोई धनवान्‌ , कोई दातार है, 
कोई कजूस , कोई उन्मतत्त है, कोई प्रबुद्ध , कोई दुर्वल है तो कोई 
शक्तिशाली। इन विभिन्न विविधताओका समन्वय कर्म-सिद्धान्तके 
द्वारा किस प्रकार होता है ! 

कुन्दकुन्द स्वामी इस विषयका समोधान करते हुए लिखते है कि,- 
जिस प्रकार पुरुषके द्वारा खाया गया भोजन जठराग्निके निमित्तसे मास, 
चरबी , रुधिर आदि रूप परिणमतको प्राप्त होता है, उसी प्रकार 
यह जीव अपने भावोके द्वारा जिस करमपुओजको-कार्माण वर्भणाओकों 
ग्रहण करता है उनका, इसके तीज, मन्द, मध्यम कषायके अनुसार विविध 





ीडमरय न लक तक मील आओ मम मम सक 
१ देखो पृ० २६८ से २७३ पयेन्‍्त, भ्रष्टसहल्ी। 
२ “जह पुरिसेणाहारों गहिओ्ों परिणमह सो अ्रणेयविहं। 
मसवसारुहिरादिभावे उयरग्गिसजुत्तो ॥-तमयप्राभृूत १७६। 
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रूप परिणमन होता है। पृज्यपाद स्वामी भी इस सम्वन्धमे भोजनका उदा- 
हरण देते हुए समझाते है कि जिस प्रकार 'जठराग्विके अनुरूप आहारका 
विविध रूप परिणमन होता है, उसी प्रकार तीज, मन्द, मध्यम 
कषायके अनुसार कमके रस तथा स्थितिमे विशेषता आती है। इस 
उदाहरणके द्वारा प्रकृत विषयका मली भाति स्पष्टीकरण होता है कि निमित्त 
विशेषसे पदार्थ कितना विचित्र और विविध परिणमन दिखाता है। हम 
भोजनमे अनेक प्रकारके पदार्थोको भ्रहण करते हे। वह वस्तु श्लेष्माभयको 
प्राप्त करती है,ऐसा कहा गया है। पश्चात्‌ द्रव रूप धारण करती है,अनन्तर 
पित्ताशयमे पहुँचकर अम्लरूप होती है । वादमे वाताशयको प्राप्त कर वायुके 
द्वारा विभक्‍त हो खल भाग तथा रस भाग रूप परिणत होती हैं। खल भाग 
मल-मृत्रादि रूप हो जाता हैं और रस भाग रक्‍त, मास, चरवी, 
मज्जा, वीयें रूप परिणत होता है। यह परिणमन प्रत्येक 'जीवमें 
भिन्न-भिन्न रुपमें पाया जाता हैं। स्थूल रूपसे तो रक्त, मास, 
गज्जा आदिये भिन्नता मालूम नही होती किन्तु सूक्ष्मतया विचार करनेपर 
विदित होगा कि प्रत्येकके रक्त आदियें व्यक्तिकी जठराग्निके अनुसार 
भिन्नता पाई जाती है। भोज्य वस्तुके समान कार्माणवर्गणा इस जीवके 
भावोकी तरतमताके अनुसार विचित्र रूप धारण करती हैं। इस कर्मका 
एक विभाग ज्ञानावरण कहलाता है, जिसके उदय होनेपर आत्माकी ज्ञान- 
ज्योति ढक जाती है और कभी न्यून, कभी अधिक हुआ करती 
है। इस करम्मकी तरतमताके अनुसार कोई जीव अत्यन्त मूर्ख होता है तो 
कोई चमत्कारपूर्ण विद्याका अधिपति वनता हैं। कमसे-कम ज्ञान-गक्ति 
दवकर एकेन्द्रिय जीवोमे अक्षरके अनन्तवे भागपनेकों प्राप्त होती है 
और इस ज्ञानावरण-ज्ञानकों ढाकनेवालें कर्मके दृर होनेपर आत्मा 


१ “जठराग्य्यनुरूपाहारग्रहणवत्तीत्रमन्दमध्यमकषायान्‌रूपस्थित्यनुभव- 
विशज्ञेषप्रतिपत्त्यथंम्‌ ।/ -स० सि० ७।२। 


न 
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सर्वज्ञताकी ज्योतिसे अलकृत होता हैँ। जगतमे वौद्धिक विभिन्नताका 
कारण यह ज्ञानावरण कर्म है। आत्माकी दर्शन-शक्तिपर आवरण करने 
वाला दर्शनावरण कर्म हैं। इस जीवको स्वाभाविक निर्मल आत्मीय 
भानन्दसे वचित कर अनुकूल अथवा प्रतिकूल पदाथोंमे इच्चियोके द्वारा 
सुख-दु खका अनुभव करानेवाला वेदनीय कर्म है। मदिराको पीनेवाला 
व्यक्ति ज्ञानवान्‌ होते हुए भी उन्मत्त बन उत्पथगामी होता हैं, 
इसी प्रकार मोहनीय कर्मेरूप मद्यके ग्रहण करनेके कारण अपनी आत्माको 
भूल पुदूगल तत्त्वमोें अपनी आत्माका दशत कर अपनेको समझने 
का प्रयत्त नहीं करता। यह भोहकम कर्मोका राजा कहा जाता 
है। दृष्टिमे मोहका असर होनेपर यह जीव विपरीत दृष्टिवाला बन 
शरीरको आत्मरूप और आत्माकों शरीररूप मानकर दुखी होता है। 
इस मोहके फन्‍्देमें फंसा हुआ अभागा जीव अपने भविष्यका कुछ 
भी ध्यान न रख इच्द्रियोके आदेशानुसार प्रवृत्ति करता हैं। कभी-कभी 
यह दौलतरामजीके शब्दोमे सुरतरु जार कनक वोवत है' और बनारसी- 
दासजीकी उद्बोधक वाणीमे यह- 
“कायासे विचारि प्रीति माया हीमें हार जीति, 
लिये हठ-रीति जसे हारिलकी लकरी। 
चुगूलके जोर जेसे गोह गहि रहे भूमि, 
त्यों ही पांय गाड़े पै न छांड़े टेक पकरी॥ 
मोहकी मरोर सों भरमको न ठोर पावे, 
धाव चहूँ ओर ज्यों बढ़ावे जाल मकरी। 
ऐसी दुरबुद्धि भूलि झूठके भझरोखे झूलि, 
फूली फिरे समता जंजीरन सों जकरी॥ ३७।* 
“वाठक समयसार, सर्वविशुद्धिहार । 
घड़ीमे मर्यादित कालके लिए चाभी भरी रहती हैं। मर्यादा पूर्ण 
होनेपर घड़ीकी गति बन्द हो जाती है। इसी भाति आयु नामके कर्म द्वारा 
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इस जीवकी मनुष्य, पशु-पक्षी आदि योनियोमे नियत काल पर्यन्त 
अवस्थिति होती है। काल-मर्यादापूर्ण होनेपर जीव क्षण-भर भी उस 
शरीरमे नहीं रहता। इस आयुू-कर्मके कारण ही यह जीव जन्म-मरणका 
खेल खेला करता है। इस रहस्यको न जानकर लोग जीवनको ईश्वरकी 
दया और मृत्युकों परमात्माकी इच्छा कह दिया करते हे। किन्तु पर- | 
मात्माके साथ जगत्‌ भरके प्राणियोके जीवन तथा मरणका अकारण 
सम्बन्ध जोड़ता उस सच्चिदानन्देको सकटोके सिन्धुमें समा देने जैसी 
बात होगी। यथार्थमे यह आयु कर्म हैं जिसके अनुसार यह जीवनकी घडी 
जब तक चाभी भरी रहती है चलती हैं। विष, वेदना, भय, उस्त्र- 
प्रहार, सकलेश आदिके कारण यह घडी पहिले भी बिगड़ सकती है। 
इसीका परिणाम अकाल-मरण कहलाता है। इसका तात्पययं यह है कि 
पूर्वमे निर्धारित पूर्ण आयुकों भोगे बिना कारण-विशेषसे अल्पकालमे 
प्राणोका विसर्जत कर देना अकाल-मरण है। अकाल-मरण द्वारा आयुर्मे 
कमी तो हो जाती है पर प्रयत्न करनेपर भी पूर्व निश्चित आयुमे वृद्धि 
नही होती। इसका कारण घडीकी चाभीसे ही स्पष्ट ज्ञात किया जा 
सकता है। इस आयुके प्रहारको कोई भी नहीं बचा सकता। 
आत्म-दशेन, आत्म-बोध और आत्म-निमग्तता इस रत्नत्रय मार्ग 
से ही आत्मा मृत्युके चत्र्से बच सकता है। अन्यथा प्रत्येकको 
इसके आगे मस्तक झुकाना पडता है। विश्वकी सारी शक्ति और सम्पूर्ण 
शक्तिशालियोका सहयोग भी क्षेण-भरके लिए निश्चित जीवनमें वृद्धि 
नही कर सकता। प्रबुद्ध कवि कितनी मामिक वात कहते है- 

“सर असर खगाधिप जेते। मृग ज्यों हरि काल दलेते। 

मणि मन्त्र तन्‍्त्र बहु होई। मरतें न बचाव कोई।॥ 

“दोलतराम-छहुढाला । 

जिस प्रकार चित्रकार अपनी तूलिका और विविध रगोके योगसे 

सुन्दर अथवा भीषण आदि चित्रोकों बनाया करता है, उसी प्रकार नाम- 
१५ 
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कर्म-हपी चितेरा इस जीवको भले-बुरे, दुबले-पतले, मोटे-ताजे, लूलें-लेगडे, 
कुवडे, सुन्दर अथवा सड़े-गले शरीरमे स्थान दिया करता हैं। इस जीवकी 
अगणित आकृतियो और विविध प्रकारके शरीरोका निर्माण नाम- 
कर्ंकी कृति है। विश्वकी विचित्रतामे नाम-कर्महपी चितेरेकी कला 
अभिव्यक्त होती है| शुभ नाम-कर्मके प्रभावसे मनोज्ञ और सातिशय 
भनुपम बरीरका लाभ होता है। अशुभ नाम-कर्मके कारण निन्दनीय 
असुहावनी शारीरिक सामग्री उपलब्ध होती हैं। जो लोग जगत॒का 
निर्माता किसी विधाता या द्वष्टाको बताते है, यथार्थमें वह इस नाम- 
कर्मके सिवाय और कोई दूसरी वस्तु नहीं हैं। आचार्य भगवज्जिन- 
पेनने इस तामे कर्मको ही वास्तविक ब्रह्मा, स्रष्टा अथवा विधाता कहा 
है।! एकेन्द्रिये लेकर पचेन्द्रिय पर्यन्‍्त चौरासी लाख योनियोमे जो 
जीवोकी अनन्त आक्ृतिया है उसका निर्माता यह नाम-कर्म है। इस 
ताम-कर्मके द्वारा बताए गए छोटेसे-छोटे और वडेंसे वडे शरीरमे यह 
जीव अपने प्रदेशोकों सकूचित अथवा विस्तृत कर रह जाता है । 
शरीर के बाहर आत्मा नहीं रहता। और न शरीरके एक अश 
मात्रमे ही जीव रहता है। आचाये नेमिचद्ध सिद्धान्तचक्रवर्तीने 
लिखा है- 
“ग्रणुगुर-देहपमाणो उवसंहारप्पसप्पदों चेदा। 
असमुहदों ववहारा णिच्चयणयदों श्रसखदेसों वा॥ १०॥* 
“दव्यसंग्रह 
“जीव व्यवहारसे अपने प्रदेशोके सकोच अथवा विस्तारके कारण 
छोटे, वडे शरीर, समृद्वात अवस्थाकों छोडकर, होता है। निश्चय नयसे 
यह जीव भसख्यातप्रदेशी है।* 








१ “विधिः स्रष्ठा विधाता च दँव॑ कर्म पुराक्तम्‌। 
ईदवरश्चेति पर्याया विज्ञेयाः कर्मवेघसः॥“-महापुराण ३७४ 


कर्मसिद्धान्त २२७ 


स्वामी शंकराचार्य इस जैन दृष्टिके महत्त्वको हृदयगम न करते हुए 
कहते है कि-शरीर प्रमाण आत्माकों माननेपर शरीरके समान आत्मा 
अविनाशी नहीं होगा और उसे विनाशशील माननेपर परम-मुक्ति नही 
मिलेगी। शकराचाय॑ सदृश विचारकोकी धारणा है कि मध्यमपरिमाण- 
वाली वस्तु अनित्य ही-होती है। नित्य होनेके लिए उसे या तो आकाश 
के समान व्यापक होना चाहिये अथवा अणुके समान एक प्रदेशी होना 
चाहिए। यह कथन कल्पतामात्र है। क्योंकि यह तर्ककी कसौटीपर 
नहीं टिकता। अंगू परिमाण और महंत परिमाणका नित्यताके साथ 
अविनाभाव सम्बन्ध नहीं है और न मध्यम परिमाणका अनित्यताके साथ 
कोई सम्बन्ध हें। इसके सिवाय एकान्त नित्य अथवा अनित्य वस्तुका 
सदभाव भी नहीं पाया जाता। वस्तु द्रव्यदृष्टिसि नित्य और 
पर्याय द्‌ ष्टिसे अनित्य हैं। यह बात हम पिछले अध्यायमें स्याह्गादका 
विवेचन करते हुए स्पष्ट कर चुके हे। 
आचाय॑ श्रनन्तवीयने प्रमेयरत्नमालामे आत्माकों शरीरप्रमाण सिद्ध 
किया है। क्योंकि, आत्माके ज्ञान, दर्शन, सुख, वीर्य लक्षण गुणों 
की सर्वांगमे उपलब्धि होती है।' 
सर राधाकृष्ण ने शकराचार्यकी पूर्वोक्त दृष्टिका उल्लेख करते 
हुए कहा हैं कि-/इन आक्षेपोका जैन लोग उदाहरण देकर समाधान 
करते है। जसे-घडेके भीतर रखा गया दीपक घटाकाशको प्रकाशित 
करता हूँ और बडे कमरेमे रखे जानेपर वही दीपक पूरे कमरेको भी प्रका- 
शित करता है। इसी भाति, भिन्न-भिन्न शरीरोके विस्तारके अनुसार 
जीव सकोच और.-विस्तार किया करता हैं।” यह विषय तत्वार्थंसत्रके 


१ तदसाधारणगुणा ज्ञानदशनसूखवीयेलक्षणास्ते च॑ सर्वागी- 
णास्तत्रेव चोपलम्यन्ते ४/ -पु० १८२। 
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निम्नलिखित सूत्रसे सरलतापूर्वक स्पष्ट हो जाता है--“भ्रदेशसंहार- 
विसर्पास्यां प्रदीषवत्‌” (५१६) | 


जिस प्रकार कुम्भकार मृत्तिका आदिको छोटे बडे घट आदिके रूपमें 
परिणत कर दिया करता है उसी प्रकार छोटे बड़े भेदोसे विमुक्त इस 
जीवको गोत्र-कर्म कभी तो उच्च कुलमे जन्म धारण कराता है, कभी हीन- 
सस्कार, दूषित आचार-विचार एव हीन परम्परावाले कुलोमे उत्पन्न कराता 
है। सदाचारके आधारपर उच्चता और कुलीनता अथवा अकृलीनता 
और नीचताके व्यवहारका कारण उच्च-नीच गोत्र कर्मका उदय है। आज 
वर्णव्यवस्था सम्बन्धी उच्चता-तीचता पौराणिकोकी मान्यता मानी जाती 
है, किन्तु जैन-शासनमे उसे गोत्र कर्मका कार्य बताया हैँ। पवित्र कार्योके 
करनेसे तथा निरभिमान वृत्तिके द्वारा यह्‌ जीव उच्च सस्कारसम्पन्न वश- 
परम्पराको प्राप्त करता है। शिक्षा, वस्त्र, वेष-भूषा आदिके आधारपर 
सस्कार तथा चरित्र-हीन नीच व्यक्ति शरीरपरिवर्तन हुए बिना उच्च 
गोत्रवाले नही वन सकते, क्योकि उच्च गोत्रके उदयके लिए उच्च सस्कार- 
परम्परामें उत्पन्न शरीरको नोकमम माना है।' 

जीव बहुत कुछ सोचता है। बडे-बडे कार्य करनेके मनसूबे भी बाधता 





अिनसनाओ 


707 ए78 एशाएरु ॥77760 9ए ४6 000ए 7 ए०प्रोत 7000ण ऐ्व 
06 80प 76 006 0009 8 8280 0एएक्षाशा धाते ए प्रा9७0॥8- 
॥670 7६ श0्प्रो्ते ॥876 70 पक्षों ॥९९४५९ 

एल गेश्ाड क्ाशत्रश' 6868 00]60एणा5 9०ए लांगाएु ॥॥00- 
268 2338 & भा जाल्याक्ष' 0080९0 7 8 शादी छ0: 0" & 826 
7007 पीप्6४ 06 ज्ञगा06 ४0808, €एशा 50 4068 6 गए& 
९०7७९ 870 ९:एशा्ते 80००0077 40 ध6९ ध्रायशाश0॥8 ०0 06 
तारलशिशा 20068, | 

नॉन शारी05०णाए, एछ भा, 57 फेब्वाशदताशाक्षा), 
ध 


१ गो० क० गा० ८४। 


कर्मसिद्धान्त २२६ ' 


है। अनुकूल साधत भी है। फिर भी वह अपनी मनोभावनाको 
पर्ण नहीं कर पाता। क्योकि अन्तराय नामका कर्म दान, लाभ आदिमे 
विध्न उपस्थित कर देता है। दातारने किसी व्यक्तिकी दीन अवस्था देख 
दयासे द्रवित हो अपने भण्डारीको दान देनेका आदेश दे दिया; फिंर भी, 
भण्डारी कोई-न-कोई विध्म उपस्थित कर देता है, जिससे दाता 
,के दानमे और याचकके लाभमें विध्त आ जाता है। इस अन्तराय 
कर्मेका कार्य सदा बने-बनाये खेलको बिगाड़, रगसे भग कर देने 
का रह करता है। हर एक प्रकारके वैभव और विभृतिके मध्यमे रहते हुए 
भी यदि भोगान्तराय, उपभोगान्तरायका उदय हो जाए तो पानीमे भी 
मीन पियासी जैसी विचित्र स्थिति शारीरिक अवस्था आदिके कारण 
>उत्पन्न हो वकती है। 


इन आठ कममे ज्ञानावरण, दर्शनावरण, मोहनीय तथा अन्तराय 
को घातिया कर्म कहते है, क्योकि ये आत्माके गुणोका घातकर जीवकों 
पगु बनाया करते हे । वेदनीय, आयु, नाम और गोत्रकों अधातिया कहते 
है क्योकि ये आत्माके गुणोकों क्षति नहीं पहुंचाते। हा,अपने स्वामी 
भोहनीयके नेतृत्वमे ये जीवको परतन्त बना सच्चिदानन्दकी प्राप्तिमे वाधक 
अवश्य बनते है । 

इन कर्मो्म ज्ञान, दर्शन आदि आत्मगृणोके घात करनेकी प्रकृति- 
स्वभाव प्राप्त होनेको प्रकृतिबन्ध कहते है । कर्मके फलदानको काल- 
भर्यादाकों स्थितिबन्ध कह्ठा हैं। कार्माग वर्गणाओके पु जमे ज्ञानावरण 
आदि रूप विविध कर्म-शक्तिके परमाणुओका पृथक्‌-पुथक्‌ विभाजन 
प्रदेशबर्ध है। और, गृहीत कर्म-पुञ्जमें फल-दान शक्ति-विपाक प्राप्ति 
को भ्रनुभाग-बन्ध कहते है। इन कर्मोके अनन्त भेद $। स्थूल रूपसे १४८ 
भेदोका जिल्‍्हे कर्म-प्रकृति कहते है, वर्णन किया जाता है। इस रचनामे 
स्थान न होनेसे इनके विशेष भेदोका वर्णन करनेमें हम असमर्थ हे। विशेष 
जिज्ञासुओको गोम्मट्सार कर्मकाण्ड शास्त्रका अभ्यास करनेका 


[ 
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अनुरोध है। 'आचाय॑ नेमिचन्द सिद्धान्तचक्रव्तों ने कर्मोकी बन्ध 
उत्कर्षण, अपकर्षण, सक्रमण, उदय, उदीरणा, उपशम, सत्त्व, निधत्ति 
और निकाचना रूप दस अवस्थाएं बताई हे । मन, वचन, कायकी चचलतासे 
कर्मोका आकर्षण होता है। पश्चात्‌ वे आत्माके साथ बँध जाते हे। इसके 
अनन्तर अपनी अनुकूल सामग्रीके उपस्थित होनेपर वे कर्म अपना 
फलदान-रूप कार्य करते है, इसे उदय कहते है। कर्मोके सदभावको 
सत्व कहा है। भात्मनिर्मल्ताके द्वारा कर्मोको उपशान्त करना 
उपशम है। भावोके द्वारा कर्मोकी स्थिति, रसंदान शक्ततिमें वृद्धि 
करना उत्कर्षण और उसम हीनता करना अपकर्षण है। तपर्चर्या अथवा 
अन्य साधनोसे अपनी मर्यादाके पहिले ही कर्मोको उदयावलीमे लाकर 
उनका क्षय करना उदीरणा है। कर्मोकी प्रकृतियोका एक उपभेदसे अन्य 
उपभेद रूप परिवर्तन करनेको सत्रमण कहते हे। उदीरणा और सक्रमण 
रहित अवस्थाकों निधत्ति कहते हे । जिसमे उदीरणा, सक्र्मणके सिवाय 
उत्कर्षण और अपकर्षण भी न हो, ऐसी अवस्थाको निकाचना कहते है। 


इससे यह बात विदित होती है कि जीवके भावोमे निर्मेलता अथवा 
मलिनताकी तरतमताके अनुसार कर्मोके बन्ध आदिमे हीनाधिकता हो 
जाती हू । विलम्बसे उदयमे आनेवाले और अधिक काल तक रस देते- 
वाले कर्मोको असमयमे भी उदयमें लाया जा सकता है। कभी-कभी 
योगबलके जाग्रत्‌ होनेपर, कर्मोकी राशि, जो सागरो-अपरिमित काल- 
पर्यन्त अपना फल चखाती, वह ४८ मिनिठ-२ घडीके भीतर ही नष्ट कीः 
जा सकती है। अन्य सम्प्रदायोकी कर्मके विषयमें यह धारणा है- 
'नाभुकतं क्षीयतते कर्म-बिना फल भोगे कर्मका क्षय नहीं होता ।' पर जैन- 
शासनमे सर्वत्र इस बातका समर्थन नहीं किया जा सकता। तिकाचता 
और निधत्ति अवस्थाको प्राप्त कर कर्म अवद्य अपने समयपर फल देगे। 





१ गोम्मदसार गाथा ४३६-४४०। 
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किन्तु अन्य कर्म असमयर्में भी अल्प फल देकर अथवा विना फल दिये भी 
निकल जाते है। यदि ऐसी प्रक्रियु न होती, तो अनन्तकालसे आत्मापर 
लदे हुए कमोंके ऋणसे जीवकी मुक्ति कंसे हो सकती थी? जीवमें 
अवर्णनीय गक्ति है। यदि वह रत्नत्रय खड़गको सम्हाल ले, तो कर्म-शत्रु 
को दूर होते देर न लगे। कर्म अपना फल देकर आत्मासे पृथक हो 
जाते है । क्रम-क्रससे कर्मोका पृथक्‌ होता निर्जरा कहलाता हैं। 
समस्त कर्मोके पृथक होनेको मोक्ष' कहते हें। आत्मासे कर्मोके सम्बन्ध- 
विच्छेद होनेको ही कर्मोका नाग कहते हे। यथायंमे पुदूगलका क्या, किसी 
भी द्रव्यका सवंधा नाथ नहीं होता। पुद्गलकी कमंत्व पर्यावके क्षयकों 
कर्म-क्षय कहते है। 

स्वामी समन्‍्तभद्दने लिखा है! कि असतका जन्म और सतृका 
विनाण नहीं होता। दीपकके वृझनेपर दीपकका नाग नहीं होता, जो 
पुद्गलकी पर्याय प्रकाश रूप थी, वही अन्चकार रूप हो जाती हैं। इसी 
प्रकार पुदूगलमें कर्मत्व शव्तिका न रहना कर्म-क्षय' कहा जाता है। क्योंकि 
सतका अत्यन्त विनाग असम्भव हैं। कर्मोके वन्धके कारपोका 
उल्लेख करते हुए तत्त्वार्थसृत्रकार कहते हे- 

“प्रथ्यादर्शनाविरतिप्रमादकपाययोगा वन्धहेतव: ।-८१। 

सत्य स्वहुप अनेकान्त दृष्टिका परित्याग कर एकान्त दृष्टिमे सलग्न 
होना मिथ्यादर्गन है। अध्यात्म-शास्त्रमें, गरीर आदिमें आत्माकी 
मरान्तिको मिथ्यादर्शन कहा है। मिथ्यादर्गन सहित आत्मा वहिरात्मा 
कहलाता है। समाधिशतकमे कितना सुन्दर लिखा हें- 

“बहिरात्मा शरीरादो जातात्मग्रान्तिरान्तर:। 
चित्तदोषात्मविश्यान्ति: परमात्मातिनि्मेलः ॥ 





१ “बंदासतो जन्म सतो न नाश्ो दीपस्तस: पुद्गलभावतोडस्ति ॥” 
“व० स्वयस्भ ० २४ 


२३२ जैनशासन 


शरीरादिकमे आत्माकी भ्रान्ति धारण करनेवाला बहिरात्मा है। 
मन, दोष और आत्माके विषयमे भ्रान्तिरहित अन्तरात्मा है। कर्ममल- 
रहित परमात्मा है। 


आत्म-विकासके परिज्ञान निमित्त मापदण्डके रूपमे तीर्थकरोने 
जीवकी चौदह अवस्थाएँ, जिन्हे गुणस्थान कहते है, बतलाई है। बहिरात्मा 
विकासविहीन है, इसलिए उसकी प्रथम अवस्था मानकर उसे मिश्यात्व- 
गुणस्थान बताया है। तत्त्वज्ञानकी जागृति होनेपर जब वह अन्तरात्मा 
बनता है तब उसे चतुर्थ आत्मविकासकी अवस्थावाला-अविरत सम्यर्दृष्टि 
कहते है। उस अवस्थामें वह आत्म-शक्तिके वैभव और कर्मजालकी 
हानिपूर्ण स्थितिको पूर्ण रीतिसे समझ तो जाता है, किन्तु उसमे 
इतना आत्मबल नहीं है कि वह अपने विश्वासके अनुसार साधना 
पथमे प्रवृत्ति कर सके। वह इच्त्िय और मन पर अकुश नही लगा पाता, 
इसलिए उसकी मनोवृत्ति असयत-अविरत होती है । 


धीरे-धीरे बल-सम्पादन कर वह सकत्पी हिस्लाका परित्याग कर कमसे 
कम हिंसा करते हुए सयमका यथाशक्ति अभ्यास प्रारम्भ कर एकदेश- 
आशिक सयमी अथवा ब्रती श्रावक नामक पचम गुणस्थानवर्ती बनता 
है और जब वह हिसादि पापोका पूर्ण परित्याग करता है तब उस महा- 
पुरुषको आत्म-विकासकी छठ्वी कक्षावाला दिगम्बर-मूनिका पद प्राप्त 
होता है। वह साधक जव कषायोको मन्दकर अग्नमत्त होता है तब प्रमाद 
रहित होनेके कारण अप्रमत्त नामक सातवी अवस्था प्राप्त होती है। इसी 
प्रकार क्रोधादि शत्रुओका क्षय करते हुए वह आठवीं, नवमी, दसवी, 
बारहवी अवस्थाको (उपशम करनेवाला ग्यारहवी श्रेणीको) प्राप्त करते 
हुए तेरहवे गुणस्थानमे पहुँच केवली, सर्वज्ञ, परमात्मा भादि 
शब्दोपते सकीर्तित किया जाता है । यह आत्मा चार घातिया कर्मोका वाश 
करनेसे विशेष समर्थ हो अरिहन्त कहा जाता है। आत्म-विकास 
की छठवीसे वारहवी कक्षा तकके व्यक्तिको साधु कहते है। 
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उनमे जो तत्त्व-ज्ञाककी जिक्षा देते हे, उन्हें उपाध्याय कहते 
हैं। जिनके समीप तपस्वी लोग आत्मसाधनाके विषयमे शिक्षा-दीक्षा 
आप्त करते है, और जिनका अनुशासन प्रसन्नतापूर्वक स्वीकार करते हे, 
उन सत्पुरुषकों श्राचार्य कहते हे। आचार्यका पद बडा उच्च और पवित्र 
हुै। अध्यात्मके विश्व-विद्यालयमें जितेन्द्रियताकी प्रथम श्रणीमे परीक्षा 
उत्तीर्ण कर स्वरुपोपलब्धिके प्रमाणपत्रकों पानेवाल पृण्यशाली पुरुषोत्तम 
को आचायका पद मिलता है। ऐसे ही आचार्य धर्मतत्त्वका प्रतिपादन करने 
के लिए उपयुक्त माने गए है। 
केवल्यकी उपलब्धिके अनन्तर आत्माके प्रदेशोकी स्पन्दन-रहित 
अवस्थाकों आत्मविकासकी चौदहवीं अयोगकेवली नामकी प्रतिष्ठा प्राप्त 
होती हैँ। वहा भेष कर्मोका क्षयकर आत्माकी परिशुद्ध अवस्था मिलती 
है। उन्हें सिद्ध परमात्मा कहते है। वे ससार-परिभूमणके प्रपचसे सदाके 
लिए मुक्त हो जाते हे । 
वे सिद्ध परमात्मा महाकषि बनारतीदासजीके शव्दोमे इस प्रकार 
वणित किए गए हे- 
“गविताशी अविकार  प्रमरसधाम हो। 
समाधान सरवज्ञ सहज शअ्रभिराम हो॥ 
शुद्ध बुद्ध श्रविरुद्ध भ्रनादि श्रनन्त हो। 
जगत सतिरोमनि सिद्ध सदा जयबत हो॥ 
“मादक सम्यसार ४। 
ह 4 »< 
“ध्यान अ्रगनि कर कर्म-कलंक सबे दहे। 
नित्य निरंजन देव स्वरुपी हे रहे॥ 
ज्ञायकके आकार ममत्व निवारि के। 
सो परमातम सिद्ध! नमू' सिर सायके॥* 
“सिद्ध पूजासे। 
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अरिहन्त भगवान्‌ विश्व-कल्याण निमित्त अपनी अनेकान्तमयी 
वाणीके द्वारा उपदेश देते हुए मनुष्य, पशु-पक्षी, देव आदि सभी प्राणियों 
को परितृप्त करते हँँ। ससार-समुद्रमें डबते हुए जीवोकों सन्तरणका 
भाग बतानेके कारण उन्हे तीर्थंकर कहा करते है। ऐसे ही महा महिमा- 
शाली लोकोत्तर आत्माको लोक-भाषामें अवतार पुरुष कहते है। जैनघर्म! 
में भगवदगीताके अवतारवादका कोई सामज्जस्य नहीं है। गीता- 
कार बताते हे कि, जब धर्मके प्रति ग्लानि उत्पन्न होती है और अधर्म 
की अभिवृद्धि होती है उस समय परमात्मा आकर उत्तन्न होते है। धर्म- 
सस्थापत और पापके विनाशार्थ कृष्ण कहते है कि-में प्रत्येक युगमें 
पुन॒ पुन. उत्पन्न होता हूँ।! जैनशासन परमात्माको सासारिक जीवन 
' घारण करनेकी बातकों असभव जानता है। राग, द्वेष, मोह आदि 
विकारोसे अतीत वह परमात्मा क्यो आकर नीची अवस्थामे पहुँच मोह- 
जालकों रचता फिरेगा। आचार्य रविषेणने लिखा हैं कि “जब जगत 
में अनर्थ और पापका प्रवाह प्रचुर परिमाणमे बहने लगता है तब मानव- 
समाजमेसे ही कोई विशिष्ट व्यक्ति अपनी आत्माकोी विकसित कर तीर्थंकर 
परमात्मा बतता है और विश्वहितप्रद उपदेश दे प्राणियोका उद्धार 
करता है।” अवतारवादमे परमात्माकों साधारण मानवके धरातलपर 
उतारा जाता है, जब कि जैनदृष्टिमें साधारण मनुष्यकों विकसित कर 





१ “यदा यदा हि धर्मस्य ग्लानिर्भवति भारत। 
प्रभ्युत्यानमधमेस्थ तदात्मानं॑ सुजाम्यहम्‌ ॥ ६॥ 
परित्राणाय साधूनां विनाज्ञाय च दुष्कृताम्‌। 

/ ध्मसंस्थापनार्थाय सस्भवामि युगे युगे॥ ७॥-गीता श्र० ४। 

२ “आचाराणां विघातेन कृदृष्टीनां च सम्पदा। 
धमंग्लानिपरिप्राप्तमुच्छुयत्ते जिनोत्तमाः॥” 

द “उञपुराण २०६, सम ४४ 
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प्रवुद्ध महामानवके पद पर प्रतिष्ठित करा उस पुष्य-मूर्तिके द्वारा सावे- 
* धमकी देशना बताई गई है। 

इस प्रसंग में यह भी वता दंता उचित जचता है कि साथ, उपाध्याय, 
आचाय॑, अरिहन्त और सिद्ध इत पच परमेप्ठी नामसे पृज्य माने 
जानेवाले आत्माओमें रत्लत्रयधर्मके विकासकी हीनाधिकताकी अपेक्षा 
भिन्नता स्वीकार की जाती हे। बीतरागताका विकास जिन-जिन आत्माजों 
में जितना-जितना होता जाता है, उतनी-उतनी आत्मामें पृज्यता की वृद्धि 
होती जाती है। परिग्रहका त्याग किये विना पृज्यताका प्रादुर्भाव नहीं 
होता। इस वीतराग दृष्टिके कारण ही जिनेन्द्र भगवानकी शान्त ध्यान-- 
मग्त मृर्तियोमें अस्त्र-गस्त्र, आभूषण आदिका अभाव पात हैं। इस 


पलक >> ठे 
संम्बन्धमें कविवर भूधरदासजी कहते हे- 


“जो क्देव छवि-हीन वसन भूषण अ्रस्लाबे। 
बरी सो भयभीत होय लो आयुध राधे!) 
तुम सुरदर सर्वाग, शत्रु समरथ नहिं कोई। 
भूषण, वसत, गदादि-ग्रहण काहे को होई॥ १६॥” 
“एकीभावस्तोत्र 
इस प्रकार वस्त्राभूषण आदिरहित सर्वा ग सुन्दर जिनेन्द्र मू्तियो्म 
कोई अन्तर नहीं मालूम होता। और, यथाथ्थेमें देखा जाए तो कर्मोका 
नाशकर, जो आत्मत्वका निर्माण होता है उसमें व्यक्तिगत नामधाम आदि 
उपाधिया दूर हो जाती हैं। उनकी आराबनामे केवल उनके असाधारण 
गुणो पर ही दृष्टि जाती है। देखि०्, एक मगल पद्चमें जैनाचाये क्या कहते 
है 
“मीक्षमार्गत्य नेतार भत्तार कर्भमर्मताम। 
ज्ञातारं॑ विदवतत्त्टानां वन्‍्दे तदगुणलब्धये॥” 
यहा किसी व्यक्ति विशेषका नामोल्लेखकर प्रणामाञ्जलि अपितु नही 
की गई है। किन्तु, यह स्पष्ट उल्लेख किया है कि जो भी आत्मा मुक्ति- 
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मार्गका नेता है, कर्म-पर्वतका विनाश करनेवाला हैं और सम्पूर्ण 
विश्व-तत्त्वोका ज्ञाता है, उसे में प्रणाम करता हूँ। पूजनका यथार्थ ध्येय/ 
कोई लौकिक आकाक्षाकी तृप्ति नही है। साधक परमात्मपदसे कोई छोटी 
वस्तृको स्वीकार करनेके लिये तैयार नही है, अतएवं वह स्पष्ट भाषामे- 
“बन्दे तद्यूणलब्धये-उन गुणोकी प्राप्तिके लिये में प्रणाम करता हूँ- 
कहकर अपनी गुणोपासनाकी दुृष्टिको प्रकट करता है। 

अरिहन्त, सिद्ध आदिकी वन्दनामे भी यह गृणोपासनाका भाव 
विद्यमान है । 

“ण्तो शअ्ररिहंताणं णभों सिद्धाणं। 

आदि मत्र पढते समय जैन दृष्टि स्पष्टतया प्रकट होती है। कारण 
इसमे किसी व्यक्तिका उल्लेख न कर वीतराग-विज्ञानतासे अलक्ृत जो भी ' 
आत्मा हो, उन्हे प्रणाम किया है। 

महाकंवि धनड्जयने लिखा है-भगवन्‌, जो आपकी स्तुति करते 
हुए आप अमुकके पिता अथवा अमुकके पृत्र हो यह कहकर आपकी महत्ता 
को बताते है और आपके कुलको कीतिमान्‌ कहते है, वास्तवमे वे आपकी 
महत्ताको नहीं जानते। नाटक समयसारमे ही कहा है- 

“जित पद ता हि शरीर को, जिन पद चेतन साहि॥ २८॥।॥। 

कर्मबन्धनमे मुख्यता आत्माकी कषाय परिणतिकी रहा करती है। 
मलिन परिणामोसे जीव पाप-कर्मका सज्यय अधिक करता है और 
विशुद्ध परिणामो्से वह प॒ण्य कर्मका अर्जन करता है। किन्ही लोगोने 
बन्धका कारण अज्ञान बताया और मुक्ति का कारण ज्ञानको माना है 
किन्तू, यह कथन आपत्तिपूर्ण है। मोह-रहित अल्प भी ज्ञान कर्मबन्धका 
झछेदन क्रनेमे समर्थ हो जाता है। परमात्मप्रकाशमे योगीछदेव 
लिखते हँ- 

“वीरा बरग्गपरा थोव॑ पि हु सिक्लिऊण सिज्ञ॑ति। 
ण हि सिज्झति विरुगेण विणा पढिदेसु वि सब्वतत्येसु ॥” 
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वराग्यसम्पन्न वीर पृर॒ुष अल्पज्ञानके द्वारा भी सिद्ध पदकी प्राप्त 
करते है और स्वशास्त्रोका ज्ञाता वेराग्यके बिना मुक्ति लाभ नही करता। 

भावपाहुडमे कुन्दकुन्द स्वामीने लिखा है कि शिवभूति नामक अल्प- 
ज्ञानी-जिस प्रकार दाल और छिलके जुदे-जुदे हे, इसी प्रकार मेरा आत्मा 
भी कर्मोत्ते भिन्न है इस प्रकारके विशुद्ध भावसे-महाप्रभावशाली 
हो केवली भगवान्‌ हो गए। स्वामी कहते है- 

“तुसमास घोसंतो भावविसुद्धो महाणुभावो य। 
णामेण य सिवरभई केवलणाणी फुड जाओ॥ ५३ ॥ 

इस विषयको स्पष्ट करनेवाली प्रबोधपूर्ण कथा षट्प्राभुत टीकामे 
श्रुतसागर सूरिने इस भाति बताई हैं कि-एक शिवभूति नामक परम 
विरागी अल्पज्ञानी सत्पुरुषने गुरुदेवके समीप महाव्रृतकी दीक्षा ली.। 
उन्हें शरीर और आत्मामे भिन्नता का अनुभव तो होता था, किन्तु इस 
विषयको सुदुढ करनेके लिये गुरुने सिखाया-“तुषात्‌ भाषो भिन्न इति 
यथा तथा दरीरात आत्मा भिन्न इति।” एक समय शिवभूति इन 
शब्दोको भूल गये। अर्थ जानते हुए भी शब्द नहीं जानते थे। एक समय 
उन्होने एक स्त्रीकों दाल बनाने के लिये पानीमे उडदोकों डाल 
छिलकोको पृथक्‌ करते हुए देख पूछा-'कि कुरुषे भवति इति ?'-तुम 
यह क्‍या कर रही हो ” सा प्राह-तुषमाषान्‌ भिन्नान्‌ करोसि-मे दाल 
और छिलकोको पृथक करती हू। इतना सुनते ही शिवभूतिने कहा- 
कया प्राप्तम्‌ मुझे तो मिल गया। इसके अनन्तर एक चित्त हो ध्यानमे 
मग्न हो गये और 'अन्तमु ह्तेंन केवलज्ञानं प्रौष्प मोक्ष गतः अन्तर्मुहततमे 
केवलज्नान प्राप्त कर मुक्त हो गए।! 

स्वामी समन्‍्तभद्र समर्थ युक्तिके द्वारा इस विषयको स्पष्ट करत 
हुए लिखते हे-यदि अज्ञानसे नियमत बन्ध मात्ता जाए, तो ज्ञेग अनन्त 


१ षद्प्राभत टीका प० २०१। 
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होनेसे कोई भी केवली नहीं होगा । कदाचित्‌ अल्प-ज्ञानसे मोक्ष 
मान भी लें तो वहुत अज्ञानसे बन्ध हुए विना न रहेगा।! ऐसी स्थितिमें 
समन्वयकारी मार्ग प्रदर्शित करते हुए आचार्येश्री लिखते है- 
मोहयुक्त अज्ञानसे वन्ध होता है, मोहरहित अज्ञान वन्धका कारण 
नही है। मोहरहित अल्पज्ञानसे मुक्ति प्राप्त होती है और मोहयुक्त 
ज्ञानसे मृक्ति नही मिलती।' 

इस विवेचनसे कोई यह मिथ्या अर्थ न निकाले कि जैन-बासमनमें 
उच्च-शञानकों अनावश्यक एवं अग्राहय बताया है। महान्‌ शास्त्रोके परि- 
शीलन से राग, हेष आदि विकार मन्द होते हे, मनोवृत्ति स्फीत हो जीवन- 
ज्योतिको विशेष निर्मल वनाती है। स्वामी समन्तभद्वने उच्च ज्ञान सम्बन्धी 
एकान्त दृष्टिकी दुर्वेलताकों स्पष्ट किया है, अन्यथा अभीक्षणज्ञानोपयोग 
नामकी भावना द्वारा तीर्थंकर प्रकृतिके वन्धका जिनागममें वर्णन 
न किया जाता। बन्धतत्त्वके स्वरूपको हृदयगम करनेके लिये यह 
जानना आवश्यक हैं कि मनोवृत्तिके अधीन वन्ध, अवन्धकी व्यवस्था है। 
ज्ञान और वेराग्यसम्पन्न व्यक्ति ससारके भोगोमे तन्मय और आसक्त 
नही वनता है। राग, द्वेष, मोह आदिकी भयकर लहरो से व्याप्त इस 
संसार-सिन्धुमे सुन साधक निमग्न न हो तीरस्थ बतकर विपत्तियोंते 
बचता है। कारण- 

“तीरस्थाः खलू जीवन्ति न तु रागाब्धिगाहिन:।” 

बाह्य प्रवृत्तिमे कोई विशेष अन्तर न होते हुए भी वीतरागभाव 

विद्षिष्ट ज्ञानी और अन्ञानीमे मनोवृत्तिकृत महान्‌ अन्तर है। इसलियें 


१ “्रज्ञानाच्चेद्‌ भुओ बन्धों शेयानन्त्यान्न केवलो। 


झानस्तोकाहिमोक्षश्चेदशानाद बहुतोइन्यथा ।” 
“आप्तमीमांसा ६६। 


२ भज्ञानान्मोहिनों बन्चो न ज्ञानाद वीतमोहतः। 
शानस्तोकाच्च मोक्षः स्पादमोहात्मोहिनोइन्थथा ॥ ६८ ॥* 
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भोग, विषयादिके मध्यमें रहते भी निर्मोही ज्ञानी कविके शब्दोमें 
“करत वन्धकी छटाछटीसी। उदाहरणके लिये बिल्लीको देखिये। 
अपने मृहमे वह चूहेको दवाती है, उस मनोवृत्तिमे और जब वह उसी मुह- 
में वच्चेकों दबाती है, कितना अन्तर है। वच्चेकी पकडनेमे ऋ्रता नहीं 
है, चहेको पकडने में महान्‌ करता हैं। इसी प्रकार ज्ञानी और अज्ञानीकी 
भिन्न-भिन्न मनोवृत्तिके अनुसार क्मवन्धनमे अन्तर पड़ता है। 

मनोभावोको समझानेके लिए जैन-सिद्धान्तमे एक सुन्दर रूपक 
बताया गया है। उसका वर्णन “9॥906आ7/श॥/ कलकत्तामें श्रमण- 
चेलगोलाक जैनमठका उल्लेख करते हुए छुपा था। उस वर्णनमें जैन- 
मठकी दीवालपर अकित चिन्रका इस प्रकार स्पष्टीकरण किया गया है- 

“गुप 6 प्र08 र/कश्षदडंगराह ० 6856 दैशआए 8 डर 
पाशा ई४श007092 02ए 8 787080 06९९, 7706ए ॥8ए९ 
680४8 0 एथप008 068, 007४४9णप४ ६0 हक" 
768060६ 07 वाह, 76 79"-6६060 प्राक्ा। 658 
३0 की ६6 88, 96 ए्रपा20, 97/6ए 870 7४0 ॥687- 
$60 &/6 76806०४एश४ए ००ग०॥ जञां7 णॉ8 00प१7$, 
छाती 07870768 थार्व ध्राए छ708, ४06 एछागो- 
#887(९6 पर0 77672 ए एॉपट:8 8 ४7896 779720, 9६ 
६76 परक0 जाए 6 जापि6 6क्वाफक॑ 0 एछश्ाेएणा 
ज्ांड ॥ 79४४४708 40' 6 एफ 00 07.7 

इन चित्रोमे सबसे अधिक मनोरञ्जक वह चित्र "है जिसमें एक 
आमके वृुलके नीचे छह व्यक्ति खडे हुए अकित हैं। उनके अन्त करणमें 
जीवनक प्रति जिस प्रकार का भाव हैँ तदनुसार उनके अन्त करणके 
विविध वर्ण बताये गये है। कृष्ण अन्त करणवाला वृक्षको जडमूलसे 
उखाडनेक प्रयत्ममे लगा है। नील, कापोत और पीत मनोवृत्तिवाले 
ऋमश. वडी डाल, छोटी डाल और लघु उपशासासे सन्तुष्ट हे। पद्म 
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मनोवृत्ति वाला केवल एक ही आम तोड़कर तृप्त है। किन्तु, शुक्ल 
अन्त करणवाला पूर्णमानव शान्तिपू्वक गिरनेवाले फलकी प्रतीक्षा 
करता है।” 

जन श्ञास्त्रोमे उपर्युक्त व्यक्तियोके मनोभावोकों लेश्या' नामसे 
वर्णित किया है। क्रोध, मात, माया, लोभ रूप कषायोसे अनुरणज्जित 
मन, वचन, कायकी प्रवृत्तिको लेश्या कहते हें। जिस व्यक्तिकी शुक्ल 
मनोवृत्ति होगी उसे आचार्य नेमिचन्द्र! पक्षपातरहित, आगामी भोगों 
की इच्छा न करनेवाला, सर्वे जीवों पर समान दृष्टि, राग-हेष तथा 
स्त्री-पृत्रादिमि स्नेहरहितपरणति-सम्पन्न बताते हे। उपर्युक्त वृक्षके 
उदाहरणमे उस शान्‍्त और सन्तुष्ट व्यक्तिका भाव बताया हैं कि वह 
व॒क्षकों तनिक भी पीडा विना पहुँचाये गिरनेवाले आमकी प्रतीक्षामे 
है। उसकी कितनी उच्च मनोवृत्ति है। ऐसे साधुचेतस्क व्यक्ति 
गृहस्थ होते हुए भी सब्रके ढ्वारा आदरपात्र होते है। उस व्यक्तिकी 
तृष्णा, स्वार्थपरता और दुष्टताकी भी कोई सीमा है, जो अपनी मर्यादित 
आवद्यकताकी पूर्तिके सिवाय दूसरे बहुतोकी आवश्यकताओको. 
सर्वदाके लिये सहार करनेपर उतारू हो वक्षको जडमलसे उखाडना 
चाहता है। गोम्मटसारमे ऐसे मनोवृत्तिवालेके चिन्ह इस प्रकार बताए 
है। वह अत्यन्त उग्र स्वभावयुकत, जीवन भर वेरकों न भूलनेवाला, 
निन्‍्दनीय भाषणकर्त्ता, करुणा-धर्म आदिसे हीन, दुष्ट और किसीके 
समक्ष नम्र न होनेवाला कहा गया है। 


व्न्किनन टन ्लननत त चना की भचतए 


१ णय कणदह पक्खवायं ण वि थ णिदाणं समो य सर्व्वास। 
णत्यि य रायददोसा णेहोवि ये सुक्कलेस्सस्स ॥ ५१६ ॥* 
>गो०जी०। 
२ “ंडो ण मुचद बेरं भंडणसीलो य धम्मदयरहिओ। 
दुट्गोण य एदि व्स लक््षणमेयं तु किण्हस्स॥ ४०८॥* 
>गो० जो० । 
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इन दोनो मनोवृत्तियोके मध्यवर्ती जीवोका वर्णन उक्त चित्रके द्वारा 
हो जाता है। सिवनीके विशाल जेन मन्दिरमे वर्णित चित्रके 
सुन्दर भावको देख दो आगन्तुक हाईकोर्टके जजोने मनोभावोको व्यक्त 
करनेकी प्रवीणताकी हृदयसे सराहना की थी। मनोभावोका सूक्ष्मतासे 
सफल सजीव चित्रण करनमेमें जैन-शास्त्रकार बहुत सफल हुए है। और 
यह सफलता यात्रिक आविष्कारोकी अपेक्षा अधिक कठिन और महत्त्व- 
पूर्ण हैं। अपने राजयोगमे श्री विवेकानन्द लिखते हे- वहिज॑गत्‌ की 
क्रियाओका अध्ययन करता अधिक आसान हैँ, क्योकि उसके लिए बहुतसे 
यत्रोका आविष्कार हो चुका है, पर अन्त प्रकृतिके लिए हमे किन यन्त्रो- 
से सहायता मिल सकती है २” 

इस कर्म-जालसे छ टनेके लिये आत्म-दर्शनके साथ विषयोके प्रति 
'निस्पृहता पूर्वक सयत जीवन व्यतीत करना आवद्यक है। 

इस कर्म-सिद्धान्त से यह बात स्पष्ट होती है कि वास्तवमे इस जीवका 
(शुभ-अशुभ कर्मके सिवाय) कोई अन्य न तो हित करता है और न 
अहित। मिथ्यात्व कमंके अधीन होकर धर्म-मार्गका त्याग करनेवाला 
देवता भी मरकर एकेन्द्रिय वृक्ष होता है। धर्माचरणरहित चक्रवर्ती भी 
सम्पत्ति न पाकर नरक में गिरता है। इसलिये अपने उत्तरदायित्वको 
सोचते हुए कि इस जीवन का भाग्य स्व-उपाजित कर्मोके अधीन है, धर्मा- 
चरण करना चाहिये। स्वाभिकातिकेय मुनिराजने उपर्यक्त सत्यको इस 
अकार प्रकाशित किया है- 

“गण य को वि देदि लर्छी ण को वि जीवस्स कुणइ उबयारं। _ 

उवयार पअ्रवयारं कम्मं पि सुहासुहूं कुणदि॥ ३१६॥ 

देवो वि “धम्मचत्तो सिच्छत्तवसेण तसवरों होदि। 

चक्की वि धस्मरहिओर णिवड्‌इ णरए ण सम्पदे होदि॥ ४३३॥ 

! >स्वामिकातिकेयानुप्रेक्षा । 
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सम्पूर्ण विश्वमे जो वातावरण है, वह प्राय राग, हरेष, मोहपूर्ण 
भावोको प्रेरणा दिया करता हैँ! यद्यपि समर्थ साधक विरोधी वातावरण 
में विशेष आत्म-बलके कारण, आत्मसाधनाके क्षेत्रमे अवाधित गतिसे 
बढ़ता चला जाता है। किन्तु मध्यम वृत्तिवाला मुमुक्षु योग्य 
द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावरूप अनुकूल वातावरणके बिना अपने चित्तकी 
निर्मलता स्थिर रखने मे बडी कठिनताका अनुभव करता है। इसी दृष्टिसे 
पडित ग्राशाधरजीने धार्मिक गृहस्थको अपनी साधनाके अनुकूल गृह तथा 
जीवन-सहचरीका सम्बन्ध मिलानेका मार्ग सुझाया हैं। वातावरणका 
मनोवृत्ति पर कम असर नहीं पडता। स्थलविशेष स्मृतिपटलके समक्ष 
सदियों पहलेकी घटनाओकों उपस्थित कर देता है, जिससे जीवनमे 
कभी-कभी ऐसी प्रेरणा मिलती है, जो बड़े-बडे ग्रन्थों, सन्‍्तो, प्रवचनोसे 
भी नही मिलती। यदि कोई सहृदय चित्तौरगढ पहुचे, तो राणा प्रताप 
“का अप्रतिम स्वातन्त्य-प्रेम, उत्कृष्ट देश-भक्ति तथा त्यागका सजीव 
चित्र हृदय-पठल पर अकित हुए बिना न रहेगा। जौहरबतके कारण 
पद्मिनी आदि हजारों वीरागनाओने अपने शीलको अक्षुण्ण रखते हुए 
सती वननेका जो अभूतपूर्व त्याग किया है, वह कथा भी स्मरण-पंथमें 
आकर प्रातन भारतकी पवित्र भावनाको जगाये बिना न रहेगी। आजके 
राजनतिक वातावरणसे प्रभावित व्यक्ति कदाचित्‌ जालियावाला 
बागको देखने जाएं, तो जनरल डायरके क्र-कृत्य और पराधीन भार- 
तीयोकी बेबसीकी स्मृति जागे बिना न रहेगी। 


इसी प्रकार आध्यात्मिक जागरणके क्षेत्रमे साधक उन स्थलोका दर्शन 
करे और शान्तचित्त हो अपना कुछ समय बितावे, जहा तीर्थंकर आदि 
महापुरुषोने विश्वके वेभवका परित्याग कर साम्यभावकी प्राप्तिनिमित्त 
क्रोधादि रिपुओका संहार किया , तो उसको आत्मामें विशेष बल उत्पन्न 
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होगा और वह पवित्रताके पथमे प्रगति करनेके लिये पर्याप्त प्रेरणा प्राप्त 
करेगा। हमारा मस्तिष्क विभिन्न सस्मरणरूपी रेलवे-लाइनोके जक्शन 
समान है। जिस ओरके रेल-पथपर स्मृतिके सहारे हमारे विचार-एण्जिनने 
अपनी गाडी खीचना आरम्म किया, सस्मरण हमें उसी दिश्षामें बढ़ाते 
हुए ले जाते है। सिनेमा की राष्ट्र-भक्तिसे परिपूर्ण फिल्म देख दर्णकका 
हृदय देश-भव्ति भावोसे परिव्याप्त होता है और किसी धामिक खेलको 
देख उसकी आत्मा धार्मिकताके भावोसे पूर्ण होगी। 


लगभग आठ वर्ष हुए हमे विहार प्रान्तमे गयाके पास नवादा स्टेशन 
के समीपवर्ती गणावा नामक जैन-तीर्थ पर पहुँचनेका अवसर 
मिला | ट्रेनकी अनुकूलता न होनेके कारण हमें अनिच्छापूर्वक भी कुछ 
समय वहा ठहरना पडा । पीछे यह भान हुआ कि वहा रुकना दुर्भाग्य 
नही, बडे सौभाग्यकी वात हुई। भगवान्‌ महावीरके प्रमुख 
शिष्य तपस्वी-णिरोमणि इन्द्रभूति गौतम गणधरकी वह निर्वाणभूमि 
थी। उनके जीवनकी दिव्य स्मतिसे आत्माकों वहत प्रकाण और प्रेरणा 
प्राप्त हुईँ॥ मन ही मन में सोचने लगा, गौतम स्वामीका चरित्र बड़ा 
विचित्र हैं! जो व्यक्ति कुछ समय पूर्व अन्य दर्शनोका पारगामी पडित 
हो महावीर-शासनका भयकर विरोधी वत स्वय भगवानसे बास्त्रार्थमें 
दिग्विजय पानेकी नियत से प्रभुके समवशरणके समीप पहुँचा और भगवान्‌ 
के योगवलसे प्रभावित मनोज्ञ मानस्तम्भकी विभूतिको देख मानरहित 
हुआ ओर प्रभुके समीप पहुचते-पहुचते उस एकान्तीको आत्मामें अने- 
कान्त-सूर्यकी सुनहरी किरणोने प्रवेशकर हृदयमे छिपे हुए मोह-मिथ्यात्वके 
सिविड़ अन्धकारको दूर कर दिया, जिससे वह गौतम प्रभुका भक्त वन 
गया! सम्पूर्ण परिग्रहका परित्याग कर दिगम्वरमृद्रा धारण की! 
अनेक ऋद्धिया उत्पन्न हो गईं! मन पर्यय नामक महान्‌ ज्ञानका उदय 
हुआ और अल्पकालमे ही उस आत्माने इतनी प्रगति की, कि वह आत्म- 
साधकोकी श्रेणीमें प्रमुख बन श्रमणसघका अधिपति-गणबर 
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बना और भगवान्‌ महावीरकी वाणीको विश्वमे सुनानेका तथा अनका- 
न्तकी पताका सर्वत्र फहरानेका सौभाग्य प्राप्त कर सका। तथा, अन्तमे 
पूर्ण साधना होने पर भगवान्‌ महावीरके समान मृक्तात्मा हो गया) 
हमे प्रतीत हुआ, यदि व्यक्ति गौतमके समान द्ृदयसे प्रयत्न करे तो आज 
भी आत्मविकासके लिये व्यापक क्षेत्र विद्यमान है। आचार्य 
कहत हे-रत्लत्रयसे शुद्ध हों. यदि कोई जीव आत्मकल्याण करे तो 
आज भी वह व्यक्षित लौकान्तिक देव आदिके श्रेष्० पदोको प्राप्त करते 
हुए, फिरसे श्रेप्ठ मानवर्के रूपमे जन्म धारण कर तप साधनाके प्रभावसे 
निर्वाणको श्राप्त करेगा।' 

जैन-आगमसे ज्ञात होता है कि समर्थ-साधक मरणकर, निर्वाणके 
योग्य विदेह सदृश भूमिमे जा जन्म लेकर ७ वर्ष ३ माह अस्तर्मुहर्तमे 
केवलज्ञानके लोकातिजायी आत्मवैभवको प्राप्त कर सकता है। गणावा 
क्षेत्रने ऐसे वहुतसे विचारों द्वारा हमारी आत्माकों प्रव॒द्ध किया-श्ान्ति 
प्रदान की। थे विचार अन्य स्थान पर नहीं मिले। वहा उन विचारोके 
पोपणयोग्य सामग्री थी। वातावरण यह विचार उत्पन्न करता था कि 
यह वहीं स्थान है, जहा योगियोके द्वारा भी वन्दनीय श्रमणोत्तम ब्रह्म- 
ज्ञानी गौतमने अपनी साधनाका सुमबुर फल निर्वाण प्राप्त किया था। 
इस प्रकार तीर्थकरोके जीवनमे सम्बन्धित पवित्र स्थानोकी यात्रा पुण्य- 
सवर्थतमे निम्मित्त बना करती हूँ। सागारधर्मामृतमें पडित आज्ञाधरजी 
गृ हस्थको तीर्थ वन्दना निमित्त प्रेरणा करते हुए लिखते है- 

“स्थृूललक्ष, क्रिपास्तीययात्राद्या दृग्विशुद्धयें।/ -२।८४। 
गृहस्थ अपने तत्त्वज्ञानक्ी विशुद्धि निमित्त तीर्थयात्रादि क्रियाओको 





१ “भ्रज्ज वि तिरमणस॒द्धा श्रप्पा झाऊण लह॒दि इदत्त। 
लोयंतियदेवत्त॑ तत्थ चुश्ना णिव्बुदि जंति॥” 
-मोक्षप्राभृतमें कुनदकुन्द स्वामी । 
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करे। यहा दृग्विगुदधये' शब्द द्वारा यह स्पष्ट कर दिया है कि, तीर्थ 
वन्दता आत्म-निमेलताके प्रधान अग॒सम्यर्दर्शनकों परिपुष्ट करती है। 
समाधि-मरणके लिये उद्यत साधक श्रावक अथवा साधुको ऐसे स्थानका 
आश्रय लेनेकी कहा है कि जो जिनेन्द्र भगवानके गर्भ, जन्म, तप, कैवल्य 
तथा निर्वाण इन पांच कल्याणकोसे पवित्र हुए हो। यदि कदाचित 
उसका लाभ न हो तो योग्य मन्दिर-मठ आदिका आश्रय ले। कदाचित्‌ 
तीर्थयात्राके लिये प्रस्थान करने पेर मा्गमे ही मृत्यु हो जाय तो भी उस 
आत्माके महान्‌ कल्याणमें वाधा नहीं आती। क्योंकि उसकी भावना 
तीथेवन्दना द्वारा आत्माकों पवित्र करनेकी थी। देखिये, प० श्राज्ञा- 
धरजी क्‍या लिखते हे- 
“प्रायार्थी जिनजन्मादिस्थान परमपावनम्‌। 
आश्रपेत्तलाभे तु॒योग्यमहेंद्गहादिकम्‌ ॥ २६॥ 
प्रस्थितो यदि तीर्थाय मियतेड्व्ान्तरे तदा। 
अस्त्येवाराधको यस्माद्‌ भावना भवनाशिनी ॥ ३० ॥” 
“सागारधर्मामृत, झ्र० ८। 
इस प्रसगमे भत्‌ हरि का यह कथन- शुति मनो यद्यस्ति तीर्थेत 
किम! (२५५)-यदि मन पवित्र है तो तीर्थकी क्या आवश्यकता है? 
विरोधी नहीं है। तीर्थ मानसिक पवित्रताका साथन हैँ। तीर्थ वन्दना 
स्वय साध्य नहीं । मानसिक निर्मलताका अग हैं। जिनके पास वह 
दुलंभ पवित्रता नही है, उनके लिये वह्‌ विगेप अवलम्वन रूप है। तीर्थ- 
वन्दना यदि भावोकी पवित्रताका रक्षण करते हुए न की गईं तो उसे 
पर्यटनक सिवाय वास्तविक तीर्थ॑वन्दना नहीं कह सकते। जनताके सुमक्ष 
तीर्थ नामसे ,ख्यात बहुतसे स्थात हे। उनमे सभी स्थल सम्यकदर्शन- 
ज्ञान-चारित्र समस्वित महान योगीश्वरोकी साधना द्वारा पवित्र नही है। 
जो रागी, हेषी, कुगृुरुओके जीवन से सम्बद्ध है, वे कृतीर्थ कहें जा सकते 
है। उतकी वन्दना मिथ्यात्वकी अभिवृद्धि करेगी। इसलिये श्रेप्ठ अहिं- 
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सकोके जीवनसे पवित्र तीथोमे अपने जीवनकों परिमाजित बनाना विवेकी 
साधकका कर्तव्य है। 

महान्‌ देव भगवान्‌ ऋषभदेवने कैलास परव॑तपर तपण्चर्या करक 
निर्वाण प्राप्त किया इसलिये सभी साधक उस कैलासगिरिको प्रणाम 
करते हं। उसे अष्टापद भी कहते हे। विहार प्रान्तके भागलपुर नगरका 
पुरातन कालमे चम्पापुर नाम था। वहासे वारहवे तीर्थकर वाल ब्रह्मचारी 
भगवान वासूपृज्यने निर्वाण प्राप्त किया था। सौराष्ट्र-गुजरातकी जूनागढ 
रियासतर्में अवस्थित ऊर्जेयल्त गिरिसे भगवान्‌ नेमिनाथ प्रभुने मुक्ति 
प्राप्त की । इस गिरिको रवतक पर्वत भी सस्कृत साहित्यमे कहा गया 
हूँ । हिन्दीमे गिरनार पर्वत नाम प्रसिद्ध है। अतिभय उन्नत होनेके कारण 
स्वामी समस्तभद्रने इसे सेघपदलपरिवीततठ ' कहा है। और 
उसके आकार-विशेषपकों लक्ष्यमे रखते हुए भुव ककुदम्‌-पृथ्वीरूपी 
वृषभका ककूद कहा हू । ववला टीका पु० ६७७-१। इस पर्वतके समीप- 
वर्ती नगरकों गिरिणयर पहट्ण' बताया है। पर्वतका नाम गिरिनगर 
से गिरतार रूपमे कालक्रमसे परिवर्तित हुआ प्रतीत होता है। महाभारत 
के पुरुष श्रीकृष्णके चपेरेभाई भगवान्‌ नेमिताथ वाईसवें तीर्थकरकी 
तपदइचर्या और म्‌ क्तिसे यह पर्वत पवित्र होनेके कारण न केवल जनो द्वारा ही 
वन्दनीय है, वल्कि अन्य सम्प्रदायोके द्वारा अपने ढग पर पूज्य बनाया 
जाकर तीथ माना जाने लगा हैं। प्रधानतया जैन सस्कृतिसे विशिष्ट 
सम्बन्ध होनेके कारण यह अतिणय पवित्र जैन तीर्थ माना जाता हैं। 
जिन ने मिनाथ भगवान्‌की आत्म-जागरण, गाथासे इस पर्वंतका कण-कण 
पवित्र हैं, उन हरिव्शविरोमणि अरिप्टनेमि जिनेन्द्रका चरित्र, करुणा 
और विव्वमैत्रीकी दृष्टिसि अपना लोकोत्तर स्थान रखता है। नेमिनाथ 
भगवान्‌के विवाहका मंगल महोत्सव मनानेके लिए सौराप्ट्र देश समुद्यत 
हो रहा था कि इतनेगे विवाहके जुलूमके समय वरराज नेमिनाथ भग- 
वानूने पशुओंका करुण क्रन्दन सुना और देखा कि मृग आदि पशु 
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करुण स्वरसे दीन दृष्टि डालते हुए रुदन कर रहे है। उस समय गुण- 
भद्ाचार्यके शब्दोमे 'नेमिनाथने पशु-रक्षकोसे पूछा- 
“किमयंमिदसेकत्र मिरुद्धं तगभुवकुलम्‌ ? ” 
-उत्तरपुराण १६२, पृ० ५०६। 
किसलिए ये वेचारे तृण भक्षण करनेवाले यहा अवरुद्ध किए गए 
है?” उत्तरमे यह बताया गया कि- 


१ नेसिताथ भगवान्‌के विवाह श्रीर वेराग्यका जस्टिस जेनीते 
बडा प्राकर्षक वर्णन किया है- 

“फ& (रटआागशा8) 8४ 9 9706 007 एप 6 १9प४०७ 
शेशा &0 9फ्शग:79 बातें ॥6 ॥शा०प्राहटत द76 एव फरशा ४00एई 
$0 96 ग्राशणल्त 40 शित्राा065 रिक्लुक्आधं0,. पर श' ० 6 
से! ए्ा8४९७8.. शा 06 ॥कए7926 [00085४07 रण >श॥- 
780॥8 श/०08०४९९ 6 90668 ९६576, ॥6 ग6व70 (6 0]९४8 
धभाते ग्रा०्धाारु रण शाशर्र3 79 8 ०४६४८ छा... एएणा प्रदृणा'ए 
॥#6 0णादे ६080 06 ाधा9ो3 ज़श'6 0 06 ४290ए0४/९९ 0/. ह॥6 
27९४५, ॥75 0जग ग्षातें8 थाते एथ्ाए, 

(०779१$४श०॥ 5एह९९ पक  ह6 ए0एपि फट्न्र४: 0 >ेशशा- 
ग्र9 गत पा6४ ६णाँप्रा8 जाए क्रा8 शाक्राण#॥9९ फ०पोते एधा88 
६0 80 परधाएं दा ट९कपा४४ शत 798४ ?0श08 गा ४6 
700घशए  कैषाना अरशोडक्रााणा कार ॥68%९855 $९।॥5॥255, 
म6 गीपाह ॥च४ए 5 ज़्याएटीए एपाक्माशा।58 गर्त 7क्ुक्या'र्तव ४६ 
0०70९ ६0 ए6 (06%४ 

प॥6 906 ज्ञ0 986 ए606०काध्द 5९६ ६0 राय 85 8 (770९ 
#००ए९व गा 850 7 5. 880९० |6 क्यात (क्षात8 & गफ्ता, 
म€ #शिएल्द शाएध9 ४6 ै0पा ज्रापाबए पा 6 शाशध इस 
र्ण गंणाबहुअपी) ॥. दिच्वावा9 ज़ी) छा जा ६06 8१९६ 0एशेए 
शा0्प्राशा। 78 शा0्णा 8 हु7060 पार 6 ला#छ४6 पिक्षध्षााव/ 


ए०शताल्ते ० 88, 707 ई87 ॥णा॥ (6 ई6९ ० फिशाशाव्ष9 
-0एंनाश65 ० गथ्शाशा 90 उरडुराए 
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“देबेतद्वासुदेवेन त्वद्विवाहमहोत्सवे । 
व्ययीकतु सिहानीतमित्यभाषत तेडपि तम्‌ ॥ १६३ ॥” 


देव, आपके विवाह महोत्सवर्मे वासुदेवकी आज्ञासे लोगोके सत्कार 
निमित्त थे यहा रखे गये है।” इस प्रकृतिकी पुस्तकने नेमिनाथके अन्तः 
करणमे करुणाके सूर्यको उदित कर दिया। वे सोचने “लगे, थे बेचारे 
निर्दोष प्राणी घास चरते हे और वनमे रहते हे, इतनेपर भी 
अपने भोगनिमित्त लोग इन्हे इस प्रकार कष्ट देते है। अहो ! तीब्र मिथ्यात्व- 
के वशीभूत हो मूख जन निष्ठर बन क्या नहीं करते !' इसके 
साथ नेमिनाथ प्रभुने इस प्रकरणमे क्ृष्णकी गुप्त वृत्ति भी जान ली। 
ससार उन्हें क्षण-भड गुर और स्वार्थपू्णं दीखने लगा। उन्होंने सोचा, 
अब तो राजीमती राजकन्याके साथ विवाह न कर मुक्तिश्रीका वरण 
करूँगा। शुष्क निर्दयतासे अन्त करणमे करुणाकी धारा प्रवाहित करनेके 
लिए सब वेभवका परित्याग कर उन्होने ऊर्जयन्त गिरिपर दीक्षा ली और 
तपस्वियोके शिरोमणि बने। उधर राजपत्नी वननेवाली शीलवती 
देवी राजीमतीने भी जीवननाथ नेमिनाथका पदानुसरण कर साध्वीकी 
दीक्षा ली और साध्वी-जगत्‌मे श्रेष्ठपदको प्राप्त किया। इन पुण्य 
विभूतियोने गिरिनार पर्वतकों अपने त्याग और तपदचर्या द्वारा पवित्र 
स्थान बना दिया । इतिहासकी भाषामे गिरतार पर्वत जैन संस्कृति 
के समाराधकोका महान्‌ स्थल आजसे लगभग दो हजार वर्ष पूर्व तक भी 
रहा आया है। क्योकि गिरिनार पत्तनकी चद्धगुफामें विद्यमान आचार्य 
धरसेनने प्रवचन वात्सल्यके कारण भूतबलि और पुष्पदन्तको कर्म-शास्त्र 
का , अभ्यास कराया था, जिसे अवधारण कर उक्त मुनि-युगलने 
अत्यन्त पूज्य षट्खण्डागम शास्त्रकी रचना की।' 

ग्रिरिनार पर्वतके साथ नेमिनाथ भगवान्‌ की परमकारुणिक वृत्ति 
और त्यागका सस्मरण आए बिना नहीं रहता। गौतमबुद्धके हृदयमे 


नीली 





का 


१ पद्खण्डागम भाग है, पृ० ६७, ७०। 
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करुणाका रस म्‌क पशुओको देखकर नहीं उत्पन्न हुआ था कि जिसकी 
प्रेरणासे उन्होने वुद्धत्वके लिए प्रयत्त प्रारम्भ किया। दीन प्राणियोके 
व्यधित जीवनके प्रति सच्ची सहानुभूति दिखानेवाले रागके सु-मधुर 
भौराहेसे मूल मोड विरागताके शेलशिखरपर चढनेवाले भगवान्‌ 
मेमिताथ और उनकी सह-धर्मिणी बननेवाली सती राजीमती-जेसा 
आदर्श ससारमें कहा मिलेगा ” ऐसे आद्शोका मौन भाषामें मधुर स्मरण 
करानेवाला यह ऊर्जयन्त गिरि क्यों न बन्दतीय होगा? इस गिरिराजसे 
पुनीत सोराप्ट्र देश भी भक्त वृन्दावन कविके द्वारा इन शब्दोमे वदनीय 
कहा गया है- 

“शोभत गढ़ गिरनार नेमिस्वामी निरवान थल। 

दो हाथनि सिरधार, बन्दो सोरठ देस में ॥/-छुन्दशतक, ६८) 


भगवान्‌ महावीरके जीवनका इतिहास और उनके त्यागकी अमर 
कहानी बिहार प्रान्तके पावापुर ग्राममें विद्यमान सरोवरस्थ धवल जिन- 
भन्दिरमे मिलती है। भगवान्‌ महावीरने ईसासे ५६६ वर्ष पूर्व कृण्डलपुरमें 
क्षत्रियशिरोमणि महाराज सिद्धार्थके यहा माता त्रिशलाके उदरसे जन्म लिया 
था। वे नाथव णके भूषण थे। ससारके भोगोमे उनका विवेकपूर्ण मन 
न लगा, अत वालब्रह्मचारी रहकर उनने ३० वर्षकी अवस्थाम निग्नेन्थ 
दिगम्वर मुद्रा धारण कर १२ वर्ष तपश्चर्या कर ४२ वर्षकी अवस्थामे 
कैवल्य प्राप्त किया और विश्व हितकर धर्मका उपदेश ३० वर्ष तक देकर 
७२ वर्षकी अवस्थामे परमनिर्वाण-मुक्ति प्राप्त की। प्रभूके चरित्रको 
विक्ृृत करते हुए श्री श० रा० राजवाडेने नादसीय सूकतके भाष्य (पूर्वार्ष) 
में (पृ० १८६) भगवान्‌के नाथवशकों नटवश' मान उन्हें नट पुत्र कहने 
की असत्‌ चेष्टा की है और लिखा है, गौतम व महावीर हे दोधे क्षत्रिय 
व्रात्य होते, कारण महावीरा नातपुत्त” म्हटला आहे व गौतमाचा 
जन्म लिच्छुवी कूलात झाला आहे। नातपुत्त-तटपुत्र, नट व लिच्छवी 
ही दोन्‍्ही कूने मनूने ब्रात्य-क्षत्रिय महणूत उल्लेखिली आहेत।” खेद 


२५० ज॑नशासन 


है कि अपने सम्प्रदाय-मोहवश मनुष्य सत्यका अपलाप करते हुए लज्जित 
नहीं होता। हरिवशपुराणमे भगवान्‌के पिता महाराज सिद्धार्थको 
प्रतापी भूप बताया है- तिद्धार्थोडभवर्द्काभों भूष: सिद्धार्थपौरुष: ।” 
सर्ग २-१३ 
इसी वातका समर्थन श्रशग कवि कृत महावीरचरित्रके इस पद्चयगल- 
से होता है- 
“राजा तदात्ममतिविकमसाधितार्थ: 
सिद्धार्थ इत्यभिहितः पुरमध्युवास॥ 
यो ज्ञातिबंदममलेच्ुकरावदात 
श्रीमानसदा ध्वज इवायतिमानुदग्र:॥ १७२०-२१॥” 
जिस स्थलको प्रभुने अपने निर्वाण-कल्याणकके द्वारा नरामर-वन्द- 
नीय बना दिया, वह विहारशरीफ नामक स्टेशनसे ६-७ मीलपर है । 
वहासे भगवात्‌ने कार्तिक कृष्णा अमावस्याके प्रभातमे कर्मोका नाश कर 
मोक्ष प्राप्त किया था। पावापुरीका वातावरण बहुत शान्त, पवित्र 
और उज्ज्वल विचारोका उद्गोधक हैँ। यह स्मरण रखना चाहिए कि 
विचारशील व्यक्तिकि लिए ही ये सब साधन कल्याणकारी 
होते है । किन्तु विवेकहीन व्यक्तियोकी मोह-निद्रा प्रयत्न करनेपर 
भी दूर नही होती। 
प्राकृत निर्वाणकाण्डमे पूर्वोक्त चार तीर्थंकरोंकी आत्मस्वातत्र्य- 
उपलब्धिकी भूमियोका इन सुन्दर शब्दोमें सस्मरण तथा वन्दन किया 
गया हूँ - 
“अट्टावयम्मि उसहो चंपाएं वासुपुज्ण जिणणाहों। 
उज्जंते णेमिजिणो पावाए णिव्बुदो महाबोरों॥ १ ॥* 
बूप्रभनाथने अष्टापयद (कैलास) से, वासुपृज्य जिनेद्धने चम्पापुरीसे, 
'नेमिनाथने ऊर्जयन्त गिरिसे और महावीर भगवान्‌ने पावापुरीसे निर्वाण 
आरप्त किया। 
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भगवान्‌ अजितनाथ, सम्भवनाथ, अभिनन्‍्दननाथ, सुमतिताथ, 
यद्मप्रभू, सुपारवेताथ, चन्रप्रभु, पुष्पदत्त, शीतलनाथ, श्रेयासनाथ, 
विमलनाथ, अनस्तताथ, धर्मनाथ, शान्तिनाथ, कुन्थुनाथ, अरहनाव, 
मल्लिनाथ, मुनिसुक्रतनाथ, नेमिनाथ और पार्वेनाथने विहार प्रान्तमे 
विद्यमान सम्मेदशिखरसे जिसे पारसनाथ-हिल कहते हे-निर्वाण प्राप्त 
किया है। इसीलिए निर्वाण भक्तिमें आचार्य कहते हे- 
“बीस तु जिणर्वारदा श्रमरासुरवदिदा धुदकिलेता। 
सम्मेदे गिरिसिहरे णिव्वाणगया णम्रो तेति॥” 
देव और मनृष्यादिके द्वारा वन्दनीय कमक्लेश रहित, बीस 
जिनेन्द्रोने सम्मेद पर्वतके शिखरसे निर्वाण प्राप्त किया, उन सबको 
नमस्कार हो। 


यह पर्वत शिखरजीके नामसे जैन समाजमे प्रख्यात है। प्रीवी कौसिल 
की अपील न० १२१, सन्‌ १६३३ पर दिए गए फैसलेसे परब॑तके 
विषयमे यह बात विदित होती है-पाइबन्ाथ पर्वतपर जो जिन- 
मन्दिर हूं, वे निस्सन्देह बहुत प्राचीन हे। किन्तु उनके इतिहासका अथवा 
उस समयका, जब कि सम्पूर्ण पवतके विषयमें पवित्रता सम्बन्धी पवित्र 
विचार स्व प्रथम माने गए, बहुत कम ज्ञान है। प्व॑त स्वयं 
२५ वर्ग-मील विस्तारमें है और उसकी सबसे ऊँची चोटी ४५ 
सौ फूटपर है। लेफ्टिनेंट बीडल, जो उस स्थानकों सन्‌ १८४६० 
में गए थे, की रिपोर्टके अनुसार वह झाड़ो तथा घने जगलसे 
ढेका हुआ था और जगली जानवरोसे भरा हुआ था। उसमे मनुष्य नही 
रहते थें। हा, कंछ सन्यालोकी-जगली लोगोकी झोपडिया थी, 
जो पर्वतके नीचेके भागपर थी।” आगे चलकर वीडल साहवने १८६४६ ई० 
में यह भी लिखा है कि- पर्वतपर प्रतिवर्ष जनवरी मासमें एक पक्ष पर्यन्त 
एक धामिक मेला भरा करता था। पूजकोकी आवश्यकताओकी पूर्तिके 
लिए दूकानदार अनाज या दूसरी चीजे लेकर परव॑तपर चढ़ते थे।” 


/्भ्र्२्‌ जनवासन 


मह्कबत्ि दनारसोदात्नजीके अधक्रयानकर्में संवत १६६१ में 
दिखरजीकी यात्राका वर्णन है, जिससे तत्कालीन सामाजिक व्यवहार॒का 
भी पर्बाल बोब होता 
साहिद साह सलीम कौ, होरानंद मुकीम। 
ओमसवाल कल जोहरो, बनिक वित्तकों सोम ॥ २२४ |॥। 
तिन प्रयागपुर नगर सो, कीनो उद्यम सार। 
संघ चलायो सिखरको, उतरधों गंगा पार॥ २२५ ॥ 
दोर-ठीर पतद्री दई, भई खबर जित तित्त। 
चीठी अ्रई सेन को, अतहु जात-निमित्त ॥ २२६ ॥ 
खरयसेन तव उठि चले, हूँ धुरंग श्रमवार। 
जाइ नंदजी को मिले, तजि कटंव छरव#ू॥ २२७ ॥ 
>् अर 4 
#संब्रत सोलह म इक्रसठे। क्राए लोग संघ सौं नठे ॥ 
केई उबरे केई मुए।केई महा जहमती हुए ॥२३६॥ 
खरयसेन पटनें मोँ आइ। जहमति परे महा दुख पाई ॥ 
उपजो विया उदरके रोग । फिरि उपसभी आउ बलजोग ॥ २४० 
4 हि 4 
“मंघ फूटि चहु दिस्ि गया, आप आपको होइ। 
नदी नाव संजोग ज्यीं, विछरि मिल नहिं कोइ॥ २४३ ॥ 
इस थात्रार्में लगभग सात मासका समय व्यतीत हुआ था, ऐसा प्रतीत 
होता है । जब संघ ग्रीप्ममें रवाना हुआ था, तव सिखरजीसे लौटते हुए 
ब्रीमारीका खास कारण बर्षाजनित जलकी खराबी ही रही होगी। बस 
आत्रार्में ७-८ माहका” समय लगा ऐसी कल्पना हमने इसलिए 
की कि उस बीच वनारसीदासजी अपना हाल लिखते हे, कि- 
“दरगनेन जात्राकों गए।वानारसी निरंक॒श भए ॥ 
कर कलह माता सौं नित्त। पाव्वनायकी जात निमित्त ।२२८॥ 
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दही दूध घृत चावल चने। तेल तबोल पहुप अ्रनगिने ॥ 
इतनी बस्तु तनी ततकाल । खन लीनो कीनो हृठ-बाल ॥२२धा। 
चेत महीने खन लियो, बीते मास छ सात। 
श्राई प्‌ न्‍्यो कातिकी, चले लोग सब जात ॥२३०॥ 
“श्रो सम्मेदसिखिरकी थात्राका समाचार” तामक हस्त लिखित 
११ पृ ८ठ वाली पुस्तिकासे विदित होता है कि, सवत्‌ १८६७ में कारतिक 
वदी ५ बृधवारकों कोई साहु धनसिहजीके नेतृत्वमें मैनपुरीसे २५० 
वैलगाडिया और करीव एक हजार यात्री गशिखरजीकी वन्दनाको निकले 
थे। जिस दिन सघ निकला था उस दिन मैनपुरीमे रथयात्रा हुई थी। 
सघमे धर्म-साधन निमित्त आदिनाथ भगवान्‌की मनोज प्रतिमा विराज- 
मान की गई थी। रथयात्रार्में बललमधारी सिपाही आदि भी थे। 
बनारसमें भेलूपुराके मन्दिरके निकट सघ ठहरा था। पावापुरी पहुंचकर 
सघने जलमन्दिरके समीप आश्रय लिया था। राजयूृही, गुणावा आदिकी 
वन्‍्दना करते हुए वसतपंचमीकों सघने सम्मेदशिखरकी वन्दना की और 
पर्वेतसे लौटकर मधुवनमें घधर्मोत्तत मनाया, रथयात्रा निकाली 
जिसमें पालगञ्जके राजा भी सम्मिलित हुए थे। माघ सुदी १५को 
सघनते मधुवनसे प्रस्थान किया। 


उपयु क्त दोनो यात्रा-सघ विवरणोसे उस भुमका निवारण हो जाता 
है जो प्रीवी कौन्सिलकी अपील न० १२१ मे लेफ्टिनेंट बीडल 
साहबने सन्‌ १८४६ (स० १६०३) में शिखरजीके पर्वंतकों जंगली 
जानवरो, घनी जाडियो आदिसे व्याप्त बताया था और लिखा था कि वहा 
मनृष्य नहीं रहते थे। वीडल महाजयका भाव यह रहा होगा कि पर्वतपर 
लोग नही रहा करते थे। तीर्थ यात्रियोका आवायमन उनके वहुत पहिले 
से पूर्वोक्त विवरणसे स्पप्ट हो जाता है। 


अल. नरक नी 


१ जन सिद्धान्तभास्कर भाग ४ किरण ३, पृ० १४८। 
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सम्मेदशिखर प्व॑तपर यात्री लोग भक्त होनेवाले आत्माओके 
चरण चिन्ह (006 70१7) की पूजा करते रहे है। श्वेताम्बर जैनोकी 
ओरसे कुछ टोकोके चरण चिन्ह बदल दिए गए थे, जिससे प्रीवी कौसिलमें 
दिगम्बर जैनियोने यह आपत्ति उपस्थित की थी कि चरणोकी 
पूजा हमारे यहा वर्जित है क्योकि वे खडित मू्तिके अग सिद्ध होते है। 
प्रीवी कौन्सिलके जजोका निम्न वर्णन पाठकोकों विश्येष प्रकाश प्रदान 
करेगा- 

“इवेताम्बरी लोगोने जो चरणोकी स्वयं पूजा करता पसन्द करते हे- 
दूसरे तरहके चिन्ह बना लिए है, जिसे नमूत्रा अथवा फोटो नहीं होनेसे, 
ठीक तौरपर बताना बहुत सरल नही है, जो अगूठेके नखोको बताते हें 
और जिन्हें पैरके एक भागका सूचक समझना चाहिए। दिगम्बरी लोग 
इसे पृजनेसे इनकार करते हे, क्योकि यह मनुष्यके शरीरके पृथक्‌ अगका 
सूचक है। दोनो मातहत अदालतोने यह फैसला किया, कि इ्वेताम्बरोका 
यह कार्य, जिसमे उन्होंने तीन मन्दिरोमे उक्त प्रकारके चरण बनाए, 
एक एसी बात है कि जिसके बाबत शिकायत करनेका दिगम्बरियोको 
हक है।। -(फैसलेका हिन्दी अनुवाद पृ० १७) 

यह पव॑त तीर्थकरोकी निर्वाणभूमि होनेसे विशेष पृज्य माना जाता है 
इसके सिवाय अगणित साधकोने वहा रह कर राग, हेष और भोहका नाश 
कर साम्यभावकी सहायता ले मुक्ति प्राप्त की, इस कारण जैन तीर्थोमे 
इस पर्बतका सबसे अधिक आदर किया जाता है। सम्मेदशिखर पूजा- 
विधानमे लिखा हैं- 

/सिद्वक्षेत्र तीरथ परम, है उत्कृष्ट सुथान। 
शिखरसम्मेद सदा नमहु, होय पापकी हाव॥ 
गगणित मुनि जहेँ तें गए, लोक शिखर के तौर। 
तिनके पद पंकज नमों, नासे भव की पीर॥* 
मैसूर राज्यके हासन जिलामे श्रमणवेलगोला, निर्वाणभूमि न होते 
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हुए भी, भगवान्‌ गोम्मटेशवर-बाहुवलीकी '६० फीट ऊँची भव्य तथा विशाल 
मृ्तिके कारण अतिभय प्रभावक तथा आकर्षक तीथ्थस्थल माना जाता 
हैं। वह स्थान हासन स्टेशनसे ३२ मील, मैसूरसे ६० मील तथा वेगलोर 
से ६० मीलकी दूरीपर अवस्थित॑ है। सर मिर्जा इस्माइलने मैसूरके दीवान 
की हैसियतसे दिए गए अपने एक भाषणमें कहा था,-सम्पूर्ण 
मैसूर राज्यमे श्रमणवेलगोल सदृश अन्य स्थान नहीं है, जहा सुन्दरता 
तथा भव्यताका मनोज्ञ समन्वय पाया जाता हो।' वह जंनतीर्थ होनेके 
साथ विश्वके कलाकारों तथा कलाप्रेमियोके लिए दर्शनीय तथा अभि- 
वदनीय स्थल है। उस स्थानमे श्रमणशिरोमणि बाहुबली स्वामीकी 
लोकोत्तर मति विद्यमान है तथा वहाका वेलगोल-सरोवर भी महत्त्वपूर्ण 
हँ। इस कारण श्रमण तथा वेलगोल समन्वित उस भूमिको श्रमणवेल- 
गोला कहते है। जिस पर्वतपर मूर्ति विराजमान हैँ वह भृतलसे ४७० 
फीट ऊँचाईपर है। समुद्रतलसे ३३४७ फीट ऊँचा है। पर्वतका व्यास 
२ फलगिके लगभग है। पहाडपर चढनेके लिए लगभग ५०० सीढिया 
पहाडमें ही उत्कीर्ण है। प्रवेशद्वार वडा आकर्षक है। अन्य पव॑तोंके 
समान दृरसे रमणीयता और समीपमे भीषणतारूप विषमता यहा नहीं है। 
वह चिकना, ढालसमन्वित वढिया पाषाणयुक्त है। 


दर्णक जब भगवान्‌ गोम्मटेश्वरकी विगाल मनोत्न मूर्तिके समक्ष पहुँच 
दिगम्बर श्ञात जिनमुद्राका दर्शन करता हैँ तव वह चकित हो सोचता 
है-भहा | में हु खदावानलसे वचकर किस महान्‌ शान्तिस्थलमें आ 
गया हैं। वहा आत्मा प्रभूकी मुद्रोसे बिता वाणीका अवलवन ले मौवो- 
प्रदेश ग्रहण करता है। हजारो वर्ष प्राचीन मूर्ति दर्शककों प्राय नवीन 
निर्मित मूति-सी अतीत होती है । सभी ऋतुएँ आकर भगवान्‌का हुदयसे 
स्वागत करती है। कारण मूत्तिके ऊपर किसी भी प्रकारकी छाया 
नही है, जो सूर्य, चन्द्र और वर्षा आदि ऋतुओको प्राकृतिक मुद्राधारी 
प्रभके समादर अथवा दर्शनमे अंतराय उपस्थित कर सके। 
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बारहवी सदीके बोप्पण पण्डित नामक कन्नड विद्वानूने नक्षत्र- 
मालिका नामकी पद्चधरचनासे भगवान्‌का सुन्दर वर्णन करते हुए एक 
यद्यमे वडी मामिक बात कही हँ-अत्यन्त उन्नत आकृतिवाली वस्तुमे 
सौन्दर्यका दशन नही होता, जो अतिशय सुन्दर वस्तु होती है वह अतीव 
उन्नत आकारवाली नहीं होती। किन्तु, गोम्मटेश्वरकी मृतिमे यह 
लोकोत्तरता हूँ कि वह अत्यन्त उन्नत होनेपर भी अनुपम सौदर्यसे विभू- 
पित हूँ ।! मैसूर राज्यके पुरातत्व विभागके डायरेक्टर डा० कृष्णा 
एम० ए०, पी० एच० डी० लिखते हे-“शिल्पीने जैनधर्मके सम्पूर्ण 
त्यागकी भावना अपनी छैनीसे इस मूर्तिके अग-अगमे प्र्णतया भर दी 
है। मृतिकी नग्नता जैनधर्मके सर्वेस्व त्यागकी भावनाका प्रतीक है। 
एकदम सीधे और उन्नत मस्तक युक्त प्रतिमाका अगविन्यास आत्म- 
निग्नहको सूचित करता है। होठोकी दया-मयी मुद्रासे स्वानुभूत आनन्द 
और दुखी दुनियाके साथ सहानुभूतिकी भावना व्यक्त होती है।” 

(000॥ल्‍९८50ए९ ५४०7४! ''नामक पुस्तकमे मूर्तिके विषयमे 
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लिखा हँ-एक विशाल पाषाणको काटकर मूर्ति बनाई गई है। अज्ञात 
शिल्पीके हाथसे उस पाषाणके रुक्षस्तरमेंसे शान्त और दिव्य स्मित 
अकित साधुकी मनोज्ञ मूति निर्मित हुई। इस महान्‌ कार्यमे कितना 
अ्रम लगा होगा, यह बात दर्शकको आइचर्यमें डाल देगी और वह इस 
'बातकों जाननेकी उलझनमे फेस जाएगा कि क्या यह मूर्ति इस 
पर्वतकी रही है अथवा वह जहा अभी अवस्थित है, वहा बाहरसे लाई 
गई है । नहीं कह सकते कि, चट्रान वहा उपलब्ध हुईं अथवा लाई 
गई। फरग्यूसन नामक विख्यात शिल्प-शास्त्रीका कथन है-“इजिप्तके 
बाहर कही भी इतनी विशाल और भव्य मूर्ति नहीं है। वहा भी ऐसी 
कोई मूर्ति ज्ञात नही है जो इस मूत्तिके द्वारा प्रदशित परिपूर्ण कला तथा 
ऊँचाईमें आगे बढ सके।” 
कहा जाता हैं कि गगनरेशके पराक्रमी मन्त्री गोम्मटराय-चामुण्ड- 
रायके निमित्तसे उनके ईश्वर-गोम्मटेश्वरकी मूर्तिका निर्माण हुआ था। 
किन्तु जनश्रुति और परम्परागत कथानकसे इस मूर्तिका निर्माण इतिहा- 
सातीत कालका बताया जाता है। जिन बाहुबली स्वामीकी यह मूर्ति है, 
वे चक्रवर्ती सग्राट्‌ भरतके अनुज और भगवान्‌ ऋषभदेवके प्रतापी पृत्र 
थे। पोदनपुरका वे शासन करते थे। उन्होने चत्रवर्ती भरतकों भी 
पराजित किया था। किन्तु भरतके जीवनमे राज्यके प्रति अधिक ममत्त्व 
: देख और विषयभोगोकी निस्सारताको सोच उन्होने दिगम्बरमुद्रा धारण की । 
विजेता बाहुबलि अपने अन्त करणमे क्या सोचते थे, इसका सुन्दर 
चित्र अकित करते हुए महाकि जिनसेन कहते हें।- 


१ “प्रेयसीय तवेचास्तु राज्यश्रोर्या त्वयादता। 
नोचितेषा ममायुष्मन्‌ बन्धो न हि सता मुदे ॥ ६७ ॥/ 
“विषकण्टकजालीव त्याज्येषा सर्वधापि नः। 
निष्कष्ठकां तपोलक्ष्मी स्वाधीना कतु मिच्छताम्‌ ॥ ६६ ॥” 
-महापुराण पर्व, ३६ 
१७ 
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हे आयुष्मन्‌ भरत! यह लक्ष्मी मेरे योग्य नहीं है, कारण 
इसका तुमने अत्यन्त समादर किया, यह तो तुम्हारी प्रिय पत्नीके तुल्य 
है। बंधन की सामग्री सत्पुरुषोको आनन्दप्रद नहीं होती। 

यह तो मुझे विष कटक समूह समन्वित प्रतीत होती है, अत यह 
पूर्णतया त्याज्य है। में तो निप्कटक तप श्रीको अपने अधीन करनेकी 
आकाक्षा करता हूँ।” ह 

उनकी मू्तिमें भी उनका लोकोत्तर चरित्र और विश्वविजेतापन 
प्‌ृर्ण॑तया अकित प्रतीत होता हैँ। यही कारण हैँ कि बडें-बडे राजा महा- 
राजा तथा देश-विदेशके प्रमुख पुरुष प्रभुकी प्रतिमाके पास आकर अपनी 
श्रद्धाजलिया अपित करते हे। मूर्तिमे बाहुब॒लीकी महान्‌ तपरचर्या अकित 
की गई है। वे एक वर्ष पर्यन्त खड़गासनसे तपश्चर्या करते रहे, 
इसलिए लता, सर्प आदिने उनके प्रति स्नेह दिखाया। मूर्तिमे 
भी माधवी लता और सर्पका सदभाव इस बातको ज्ञापित करते 
हुए प्रतीत होते हे कि महा मानव बाहुबली विर्व-वन्धु हो गए 
हैं। इसलिए हरएक प्राणी उनके प्रति आत्मीय भाव धारण कर 
अपना स्नेह व्यक्त करता है। मूततिके दर्शनसे आत्मामे यह बात अकित 
हुए विता नहीं रहती कि अभय और कल्याणका सच्चा और अद्वितीय 
मार्ग सम्पूर्ण परिग्रहका परित्याग कर बाहुबली स्वामीकी मुद्राको अप- 
नानेमे हैं। विपत्तिका मार्ग भोग, परिग्रह, हिसा तथा विष यासक्तिमे है 
और कल्याणका प्रशस्त पथ अन्तवाहय-अपरिग्रह, अहिसा और आत्म- 
निमग्नताकी ओर अपने जीवनको प्रेरित करनेमे है। लेखनीकी और 
वाणीकी 'भी सामथ्य नही है कि मूत्तिके पूर्ण प्रभाव और सौदयेका वर्णन 
कर सके। दर्शनजनित आनन्द वाणीके प्र॒रे है। देशरत्त वावू राजेद्ध- 
प्रसादजीने उस दिन गोम्मटेश्वरके दर्शनका उल्लेख करते हुए हमसे मूर्तिके 
विषयमे यह सूत्र वाक्य कहा था कि-- मूर्ति अदुभुत है।” 

निर्वाणभूमि होनेके कारण पटना, सिद्धवरकूट (होल्कर स्टेट) 
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गजपथा (नासिक), द्रोणगिरि, नयतगिरि (वुन्देलखंड), सोनगिरि 
(दतिया स्टेट), वडवानी (स्टेट), क्‌ थलगिरि (जिला उस्मानावाद 
तिजाम ), मुक्तागिरि (अमरावती), पावागढ़, (वडौदा स्टेट), गुणावा 
(गया) और मागीतु गी (मालेगाव, वम्बई प्रान्त) आदि प्रख्यात तथा 
पज्य स्थल है, कारण यहासे बहुत ही पवित्रात्माओने रत्नत्रय धर्मकी 
आराधना कर निर्वाण प्राप्त किया है। मागीतु गी क्षेत्रसे रामचद्रजी 
हनूमानूजी आदि महापुरुषोने मुक्ति प्राप्त की। इस क्षेत्रकी पूजामें 
लिखा है- 
“गंगाजल प्रासुक भर झारी, तुब चरनन ढिग धारो, 
परिण्रह तिसना लगी झ्रादि की, ताको हूँ निरवारों। 
राम हनू सुग्रोव आदि जे, तुगी गिरि थित थाई, 
'कोडि निन्‍्यानवे मुकत गए मुलि, पूजो सन बच काई ॥/ 
-सिद्ध क्षेत्र पूजा सग्रह पृ० ७६॥ 
रामका चरित्र वर्णन करनेवाले मनोहर महाकाव्य जेनपद्मपुराण 
(पर्व १२२ इलोक ६७) से विदित होता है, कि माघ सुदी १२ की 
दात्रिके अतिम प्रहरमे रामने कवल्य प्राप्त किया- 
“पाधशुद्डस्य पक्षस्थ द्वादश्या निशि पश्चिमे। 
यामे केवलमृत्पन्न॑ ज्ञान तस्प महात्मनः ॥* 
भगवान मुनिसुत्रतनाथ, जो २० वे तीर्थकर हुए है, के समयमे रामचन्द्र 
जी हुए थे। रामचद्ध जीके समान हनुमान्‌ जीने निर्वाण प्राप्त 
किया। हनुमात्‌ जी विद्यावलसम्पन्न महापुरष थे। उनकी ध्वजामे 
कपिका चिह् था, भूमवश चिह्॒का प्रयोग चिह्र॒वानके लिए प्रयुक्त होने 





१ “रामहणूसुग्गीओ गवयगवक्खों यथ॑ णीलमहणीलो। 
णचणवदीकोडीशो तुगीगिरिणिव्वुदे बदे॥ ८७ 
>पराकृत नि -र 
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लगा। बावर शाकाहार करनेवाला शक्ति-स्फूरति-युक्त जीवधारी है। 
वह अहिसा, शक्ति और स्फृतिका प्रतीक है, इस कारण प्रतीत 
होता है कि हतुमानजीने कपिको अपनी ध्वजाका चिह्न बनाया। आचार्य 
रविषेणके शब्दोमे यह समझना मिथ्या हैं कि हनुमान्‌ बदर थे। वे सर्वगुण 
सपन्न महांपुरुष थे। उनके पिताका नाम पवनजय था। वे भी महापुरुष 
थे। पवन-वायुसे मानवकी उत्पत्ति वैज्ञानिक दृष्टि विशिष्ट जैनधर्ममे 
स्वीकार नही की गई है। 
भीम, अर्जुन, युधिष्ठिर इन तीन पाडवोने पालीताणाके (गुजरात 
ग्रातके) शत्रुझ्जय पर्वतपर तपर्चर्या की थी। दिगम्बरमुद्रा धारण 
कर कर्म-शत्रुओपर भी विजय प्राप्त की थी। प्राकइत निर्माणकाण्ड- 
में लिखा है- 
“पंडुसुश्ना तिण्णि जणा दविडर्णारदाण अट्ुकोडीशो। 
सत्तृजयगिरिसिहरे णिव्वागगया णमो तेति ॥ ६ ॥४* 
भेया भगवतीदासजीने इसको इन शब्दोमे स्पष्ट समझाया है- 
“पांडव तीन द्रविड़ राजान । झाठ कोडि मुनि मुकति पयान। 
श्रीशषन्रुञ्जय गिरिके सीस। भाव सहित वदों निसदीस ॥ ७ ॥* 
पालीताणामे तीन हजारसे अधिक जेन मन्दिर हे, जिससे शत्रु जय 
क्षेत्रकी मनोज्ञता वढ गई है। उसे मन्दिरोका नगर भी कहते है! 
जिस स्थानपर विशेष प्रभावशाली मूर्ति, मदिर आदि होते है, उसे 
अतिशय क्षेत्र कहते है। इनकी सख्या लगभग सौसे अधिक है। किसी 
स्थानपर साधकोको अथवा भकतोकों विशेष लाभ दिखायी दिया, उसे 
अतिशय क्षेत्र कहते है। ऐसे अतिशय क्षेत्र नवीन भी बन जाते है। 
जयपुर राज्यमे श्री महावीरजी नामक स्टेशन है। यहाके भगवान्‌ 
महावीरकी मूर्तिका बडा प्रभाव सुना जाता है। हजारो यात्री वहा वदना 
को जाते हे। मीना और गूजर नामक भ्रामीण लोग हजारोकी सख्यामे 
महावीर भगवान्‌की ऐसी भक्ति करते है, जो दर्शकोको चकित'करती है। 
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जयपुर राज्यमे शिवदासपुरा स्टेशतके समीप एक नवीन अतिशय 
क्षेत्रती उपलब्धि हुई है। उसे पद्मपुरी कहते हे। 

मध्यप्रान्तमे दमोहसे' २२ मीलकी दूरीपर क्ुण्डलपुर क्षेत्र है। 
कहते हे कि यवनराज औरगजेवने वहाकी भगवान्‌ महावीरकी अतिशय 
मनोज्ञ पद्मासत १२ फीट ऊँची मूर्ति तुड़वानेका प्रयत्न किया, किन्तु वहा 
की कुछ विशिष्ट घटनाओने यवन सम्राट्कों चकित कर दिया, इससे 
उस तीर्थसे उसकी वक्र दृष्टि दूर हो गईं। प्व॑त कृण्डलाकृति है। ६४ 
जिन मदिरोसे बडा रमणीय मालूम पडता है। महावीर भगवान्‌के मदिर 
जिसे बडे बाबाका मन्दिर कहते है, के प्रवेश हवारपर महाराज छुत्रसाल 
के समयका शिलालेख खुदा हुआ है। विक्रम सवत्‌ १७५७ में मन्दिरका 
जीर्णोद्धार होकर जो महापूजा उत्सव हुआ था उसमे छत्रसाल 
महाराजनें भी भाग लिया था। उनके द्वारा भेंठमे प्रदत्त एक 
वड़ा थाल मन्दिरके भण्डारमे अभी सुरक्षित है। 

राजपूतानामे आवू पर्व॑ंतपर अवस्थित जेन मंदिर अपनी कलाके 
लिए विख्यात है। कर्ल टॉडने अपने राजस्थानमें लिखा है- 

“छ6एणाव (0770ए९४४ए 8 48 6 प08 डप- 
06१० ए #। 46 ६९॥0]68 ॥) [709 छाए ह6/6 78 70 
&). ९ती९06 76छदंढ 6 बुत, गीक्क €एक्का 
#0070800 व. 

-भारतवर्षके मदिरोमें यह श्रेष्ठ है यह बात निविवाद है। 
ताजमहलके सिवाय कोई और भवन उसकी समता नहीं कर सकता, विमल- 
शाहने भगवान्‌ आदिनाथका मदिर विक्रम सवत्‌ १०८८ (ईस्वी सन्‌ 
१०३१) में बनवाया था। नेमिताथ भगवान्‌का मनोज्ञ मंदिर तेजपाल 
वस्तुपाल नामक राजमन्नियोने बनवाया था। विक्रम सवत्‌ १२४८७ में 
इस प्रख्यात मदिरका निर्माण हुआ था। करोडो रुपयोका व्यय कर इस 
अनृपम मन्दिरकी रचता की गई है। शिल्पशास्त्रके अधिकारी विद्वान 
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फरग्यू सन महाशय लिखते हे-“इस मदिरमें, जो कि सगमर्मरका बना 
हुआ है, अत्यन्त परिश्रमी हिन्दुओकी टाकीसे फीते जैसी वारीकीके साथ, 
ऐसी मनोहर आकऋ्ृतिया बनाई गई हे कि उनकी नकल कागज 
पर उतारनेमे बहुत समय लगानेपर भी में समर्थ नहीं हो सका।” 

कर्नल टॉडने मदिरके गृबजकों देख चकित होकर लिखा है कि 
“इसका चित्र तैयार करनेमे लेखनी थक जाती है। अत्यन्त श्रमशील 
चित्रकारकी कलमकों भी इसमे महान्‌ श्रम पडेगा। इन मदिरोमें 
जैनधर्मकी कथाएँ चित्रित की गई है। व्यापार, समुद्रयात्रा, रणक्षेत्र 
आविके भी चित्र विद्यमान है।” मदिरोके सौन्दर्यने कन॑ंत टॉडके अत - 
करणपर इतना प्रभाव डाल रखा था कि श्रीमती हृटर ब्लेर नामकी महिला 
ने, मदिरके गृबजका चित्र जब टॉड साहबको विलायतमें दिखाया 
तो उससे आकर्षित हो उतने पश्चिम भारतकी यात्रा नामकी अग्रेजी 
पुस्तक उक्त महिलाको समर्पण'की और उस महिलासे कहा-हएं है कि 
तुम आबू गई ही नही, किन्तु आवूको इग्लैण्डमे ले आई हो।* 

देवगढ़ बुदेलखडके जाखलोन स्टेशनसे लगभग १० मीलकी दूरी 
पर अत्यन्त कलापूर्ण स्थान हैं। देवणति और खेपति वधुओने अपनी 
विशुद्ध भक्तिके प्रसादसे विपुल द्रव्य लाभ किया और द्रव्यका सद्ृव्यय 
करते हुए अगरणित कलामय जिनेन्द्रमूतिया देवगढ़में बनवाई , जिनके 
सौन्दर्य दश्शनसे नयन सफल हो जाते है। वहू श्रवणवेलगोलाकी लघु- 
आवृत्ति सदृश प्रतीत होता हैं। साची (भूपाल रियासत) की प्राचीन 
भव्य बौद्ध सामग्री जिस प्रकार हृदयपर अमिट प्रभाव डालती है उसी- 
प्रकार प्रेक्षक भी देवगढकी अनुपम उत्कृष्ट कलापूर्ण सामग्रीसे प्रभावित 
तथा आनदित हुए बिना नहीं रह सकता। वहा हजारो मूर्तियोको देख 

१ शलप्रा-ह्कवुप6 वीपाश्काणाड एण श्वाशलां। #एथीहलंपा'8 


7 ग्रावैप्रधंका 9 #श 0550 
२ श्राव्‌ जैन मदिरोके निर्माता पृ० ६५, ६६ 
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आत्मामें वीतरागताका अपूर्व प्रभाव उत्पन्न होता है। वहाका सजीव 
प्रभाव हृदयपटलपर एक वार भी अकित होकर सदा अमिट रहता है।' 

वृदेलखंडमे पन्ना रियासतके अन्तर्गत ख़जुराहाक जैन मदिरोकी उच्च 
और मनोज कला भी दर्शनीय है। भगवान्‌ शान्तिनाथकी २० हाथके 
लगभग उन्नत प्रतिमा बहुत सुन्दर है। बहाकी स्थापत्यकला बहुत भव्य है। 

जिस प्रकार अतिशय विशेष होनेके कारण कोई स्थल अतिशय-द्षेत्र 
रूपमे पृजा जाकर साधकके अन्त करणमे भव्य-भावताओकों सबद्धित 


१ ज॑न सिद्धान्त-भास्कर भाग ८ किरण २ से ज्ञात होता है कि 
पर्वत उत्तर-दक्षिण १ मील लम्बा, पूर्व-पश्चिस ६ फर्लांग चौड़ा है। पर्दत 
की चढाई सरल हूँ । मन्दिर लगभग ८ सौ वर्ष प्राचीन कहे जाते हे। सग- 
बान्‌ ऋषभदेवकी मूर्ति जदायुक्त है । वहां तोर्थंकर बाहुबली, शासन-देवता, 
मुनि-आयिका , आवक तथा श्राविकाश्रोकी मूर्तिया भी मिलती 
है। कहीं-कही दम्पतिका चित्र वृक्षके नीचे खड़ा हुआ पाया 
जाता है और प्रत्येककी गोदम एक-एक बच्चा है। पुरातत्व विभागके 
तत्कालीन सूपरिल्टेन्डेन्ट श्रीयृत दंधाराम सहांनी एस० ए० ने इसका भ्रर्थ 
यह सोचा है-थे बच्चे श्रवरसपिणीके सुषस-सुषम समयको प्रसन्न जोड़ियां- 
युगलिये है और जिसके नीचे स्त्री-पुरुष खड़े हैँ वह वक्ष कल्प- 
दरम है। जिससे उस जमानेम मनुष्य वर्गकी सभी इच्छाएँ पूर्ण 
होती थीं। पुराणो्म उत्तम भोगभूमिका जो वर्णन हे उससे 
विदित होता है कि माता-पिता सन्ततिका मुख-दर्शन करनेके पूर्व हो छोंक 
और जम्हाई ले शरीर परित्याग कर स्वर्ग लोककी यात्रा करते थे। इस 
प्रकाशमें सहानी महाशयकी सूझ चिन्तनीय हो जाती है। शिलालेखोकी 
दुष्टिसे पर्वत महत्त्वपूर्ण है। २०० शिलालेखोमेंसे १५७ ऐतिहासिक 
महत्त्व रखते है । नागरी अक्षरोके कमिक विकासको जाननेके लिए ये लेख 
बहुत कामके है। 
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करता है उसी प्रकार तीर्थंकर भगवान्‌के गर्भ, जन्म, तपर्चर्या तथा कैव- 
ल्योत्पत्तिके स्थान भी विशेष उद्वोधक माने जाते हे। भगवान्‌ पाहवँ- 
नाथ तथा सुपार्वताथ तीर्थकरके जन्मसे काशी नगरी पवित्र हुई 
और वह साधकोकी लिये पृण्यधाम बन गई। इन तीर्थंकरोके जन्मसे 
पवित्र बतारसी नगरीके प्रति भक्ति प्रकट करनेके लिये श्रीयृत खरगसैन- 
जी जौहरीने अपने होनहार चिरजीव और सर्वमान्य महाकविका नाम 
बनारसीदास रखा था। अपने अर्धकथानकर्क आरम्भमे जो पद्च इन्होने 
दिए हे वे उदबोधक होनेके साथ आनन्दजनक भी हे तथा उनसे बनारस 
नगर की अन्वर्थता प्रकाशमे आती है- 
“पानि-जुगल-पुट-सीस धरि, सानि अपनपो दास। 
आनि भगति चित जानि प्रभु, वन्दों पास-सुपास ॥ १ ॥ 
गंग माहि भ्राइ धसी हे नदी वरुना असी, 
बीचि बसी बानारती नगरी बखानी है। 
कसिवार देस मध्य गांउ ताते कासी नांउ, 
श्री सुपास पासकी जनम भूमि मानी है ॥ 
तहां दृहु जिन सिवमारग प्रगट कोनो, 
तब सेती सिवपुरी जगत में जानी हैँ। 
एसी विधि नाम थपे नगरी बनारसीके, 
और भांति कहे सो, तो मिथ्यामत-वानी है॥ २॥” 
महाकवि की बनारस' इस नाम पर बडी आदर भावना प्रतीत होती है; 
उनकी सुरुचि आत्म-स्वरूपकी ओर बढी इसे वे पारस प्रभुके जन्मसे 
पूनीत बनारस नगरीका प्रसाद मानते है। और वे अपने अन्त करण की 
निर्मेल और भत्यन्त स्फीत भक्ति को इस अमर पद्च द्वारा व्यको 
करते हें- 
“जिन्हके वचन उर धारत जुगल नाग, 
भए धरनिद पदसावती पजकमे। 
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जाकी नाम-महिसासो क्रधातु कनक करे, 
पारस पाखान तासी भयों है खलकमें॥ 
जिन्हकी जनमपुरी नामके प्रभाव हम, 
आपनो सरूप लखों भानुसों भलकमें। 
सोई प्रभु पारस महारस के दाता अरब, 
दीजे मोहि साता दृग लीलाकी ललकमें॥ 
“नाटक सम्यसार, ३॥ 
जैन सस्कृतिके विकास और सवद्धंनकी पूनीत पुण्य-भूमिके रूपमें 
विहार प्रान्तके राजगृहीका अत्यन्त उच्च स्थान है। कारण, वासुपृज्य 
भेगवानको छोड शेष २३ तीर्थकरोने कंवल्य लाभके उपरान्त अपनी 
धामिक दे शनासे राजगिरिको पवित्र किया था। वीसवे तीर्थंकर भगवान्‌ 
मनिसृक्नतक पृण्य जन्म से यह पच शैलपुर-राजगिरि पवित्र ह-“पश्च 
शेलपुरं पूत॑ मुनिसुद्नतजन्मना ॥ हुरि० पु० ५२-०३ ॥ 
भगवान्‌ महावीरके समवसरण-धर्मसभाके प्रधान पुरुष-रत्न सम्राट 
श्रेणिक-बिम्बसारकी निवासभूमि और राजधानी राजगृही रही है। 
राजगृहीके प्‌ व॑मे चतुप्कोण ऋषिशल, दक्षिणमे वैभार और नैऋत्य दिशामें 
विपुलाचल पर्वत है, परचम, वायव्य और उत्तर विज्षामें छिन्न नामका 
पव॑त है, ईशान दिशामें पाण्ड नामका पर्वत है।' हरिवशपुराणसे विदित होता 
है कि भगवान्‌ महावीरने जृम्भिक ग्रामकी ऋजुकला नदीके तीर वेशाख 
सुदी १० को कंक्‍्ल्य प्राप्त किया था। गणधरका योग न मिलने 
के कारण ६६ दिन तक प्रभुका मौत विहार हुआ और वे राजगृह नगर 
पधारे। आचार्य जिनसेन राजगृहका विशेषण जगतस्यातभ' देकर उस 
प्रीकी लोक प्रसिद्धताकों प्रकट करते हे। अनन्तर भगवान्‌ने जिस प्रकार 
सूर्य विद्वके प्रबोधन निमित्त उदयाचलको प्राप्त होता है, उसी प्रकार 
अपरिमित श्रीसम्पन्न विपुलाचल शैलपर आरोहण किया। हरिवंदा 
पुराणमें लिखा हँ- 
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“घटषष्टिदिवसान्‌ भूंथो सौनेन विहरन्‌ विभुः। 
आजगाम जगतृस्यात जिनो राजगृहं पुरम ॥ ६१ ॥ 
शप्राररोह गिरि तत्र बिपुल विपुलभश्रियमूं। , 
प्रबोधार्थ स लोकानां भानुमानुदयं यथा ॥ ६२ ॥” -सर्ग २। 
भगवान्‌की दिव्य-वाणी प्रकाशनके योग्य गणधरादिकी प्राप्ति होने 
'पर विपुलाचलको ही सर्वप्रथम यह सौभाग्य प्राप्त हुआ कि ६६ दिनके 
पश्चात्‌ श्रावण कृष्ण प्रतिपदाक प्रभातमे जब कि सूर्य उदय हो रहा था 
और अभिजित नक्षत्र भी उदित था, भगवान्‌के द्वारा धर्म-तीर्थंकी उत्पत्ति 
हुई। आचायें यतिवृषभ तिलोयपण्णन्तिमे श्रावण कृष्ण प्रतिपदाको 
यूगका प्रारम्भ बताते है । 
ससारके महान जानी सनन्‍्त-जन और पुण्योत्मा वरनारियोके आवा- 
गमनसे राजगिरिका भाग्य चमक उठा। अनेकान्त विद्याके सूर्यनें राज- 
गिरिके विपुलाचलके शिखरसे मिथ्यात्व अन्धकार निवारिणी किरणोके 
द्वारा विश्वको परितृप्त किया, इसलिये राजगिरि और उसके विपुलाचलका 
दर्शत साधकके हृदयमें भगवान्‌ महावीरक समवसरणकी स्मृति जागृत 
कर देता हैं। राजगिरिका ताम साधकोको स्मरण कराता हैं और सम्भवत 
वे अपने ज्ञान नेत्रसे उस अतीतक आध्यात्मिक जागरणसम्पन्न भव्य 
कालको देख भी ले, जबकि वनमालीने आकर मगध-सम्राद श्रेणिककी 
यह श्रूति-सुखद संमाचार सुनाया था, कि श्री वीर प्रभु विपुलाचलपर 
पधारे है और उनके आध्यात्मिक प्रभावसे सारा वन विचित्र सौदयंसम्पन्न 
हो गया है । वनपालकके यह शब्द सदा स्मृतिपथमे गुजते रहेगे- 
“बीर प्रभ्‌ विपुलाचल आए, छह रितु फूली कली कली ।” 
१ वासस्स पढममासे सावणणामम्मि बहुलपडवाए। 
श्रभिजीगवश्नत्तम्मि य उप्पत्ती धम्मतित्थस्स। 
सावणबहुल पाडिवरुद्दमुहुत्ते सहोदये रविणों। 
अभिजिस्स पढमजोए जुगस्स श्रादी इमस्स पुढं ॥ ६६-७० ॥ 
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जेन तीर्थ॑यात्रा विवरणमे निर्वाणभूमि, अतिगय क्षेत्र पच- 
कल्याणक स्थल सव साधकोके लिये पृज्यस्थल वताए है। हमने कतिपय 
स्थलोका ही ऊपर सक्षिप्त वर्णन किया है, अन्यथा हमे बडवानी स्टेटमें 
विद्यमान चूलगिरिके विपयमें प्रतिपादत करना अनिवार्य था। वहासे 
इन्द्रजीत, कम्भकर्णने तप-साधनाके फलस्वरूप सिद्धि प्राप्त की। बड़वानी 
के समीप भगवान्‌ ऋषभदेवकी ८४ फीट ऊची खड़गासन मूर्तिकी विशा- 
लता दर्शकोको चकित कर देती हैँ। इतनी विग्यालमूरति अन्यत्र 
नही हैं। इतिहासातीत कालकी मूत्ति कही जाती है। अब पुरातन मूत्ति 
का जीर्णोद्धार हो जानेसे पुरातत्त्वन्ञ प्राचीनताका प्रत्यक्ष वोध प्राप्त करनेमे 
असमर्थ है। 
निर्वाणप्राप्त आत्माएँ लोकके शिखरपर विद्यमान रह अपने ज्ञान 
तथा आनन्द स्वभाव में निमग्न रहती हेँ। न कि जैसा वौद्ध मानता है, कि 
दीपकका तेल-स्नेह समाप्त होनेपर वह वृझ्न जाता है, उसी प्रकार स्नेह- 
रागादिके क्षय होनेसे जीवन प्रदीप भी वुझ जाता है। ज॑नदृष्टिमे आत्मा- 
के विकारोका पूर्ण क्षय होता है, तथा पूर्ण परिनुद्ध आत्माका पूर्ण विकास 
होता है। 
साधककी मनोवृत्ति निर्मल करनेमें पृण्यस्थलोकों निमित्तमात्र कहा 
हैं। वेसे तो जिस किसी स्थलपर समासीन हो समर्थ साधक विकारोके 
विनाशार्थ प्रवृत्त होता है, वही निर्वाणस्थल वन जाता हैं। दु्वंल मनोवृत्ति- 
वाले साधकोके लिये अवलम्वनकी आवद्यकता होती हैं। समर्थ जिस प्रकार 
प्रवृत्ति करता है, वह माग वन जाता है। आचार्य श्रमितगति कहते हे- 
“व सस्तरो भद्द, समाधिसाधन 
न लोकपूजा न च्व॒संघमेलनम्‌। 
बतस्ततोध्यात्मरतो भवानिशां 
विमुच्य सर्वाभपि वाह्यवासनाम्‌ ॥” 
“हात्रिशतिका २३ । 
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जैनशास्त्रोके परिशीलनसे स्पप्ट विदित होता है, कि किस महापुरुषने 
कव और किस स्थलसे आत्मस्वातत्य-मुक्ति प्राप्त की। आज तक यह 
स्थल परम्परासे पूजा भी जाता है। निर्वाणभूमिपर मुक्त होनेवाले 
आत्मा चरणोके चिह्न बने रहते हे, उतको ही आराधक प्रणाम कर 
मुक्त आत्माओकी प्ण्यस्मृति द्वारा अपने जीवनकों आलोकित करता है। 
इन प्रमाणोके आधारपर विद्यावारिधि वैरिस्टर श्री चम्पतरायजी यह 
निष्कर्ष निकालते हे कि-यथार्थमे जैनधर्मके अवलम्बनसे निर्वाण प्राप्त 
होता है। यदि अन्य साधनाके मार्गेसे निर्वाण मिलता, तो मुक्त आत्माओं 
के विषयमे भी स्थान, नाम, समय आदिका प्रमाण उपस्थित 
करते।' वे लिखते हे-/7४0 0्राश्ष' शशाह्णा ॥8 प 8 
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मुमुक्षके लिये भेया भगवतीदासजी कहते है- 

“तीन लोकके तीरथ जहां, नित प्रति बदन कीज तहां। 

मन-वच-काय सहित सिर नाथ, बदन कर्राह भविक गुण गाय । 

कौन साधक मुक्तिकी उज्ज्वल भावनाक प्रबोधक पुण्य तीर्थोकी 
अभिवन्दता द्वारा अपने जीवतको आलोकित न करेगा। 


साधक के पच॑ 


साधकके जीवन-निर्माणमे पर्व तथा उत्सवोका महत्त्वपूर्ण स्थान है। 
जिस प्रकार तीर्थयात्रा, तीर्थस्मरण आदिसे साधक की आत्मा निर्मत्र होती 
है, उसी प्रकार आत्मग्रवोधक पर्वोके द्वारा जीवनमे पवित्रताका अवतरण 
होता है। कालविशेष आनेपर हमारी स्मृति अतीतके साथ ऐक्य धारण 
कर महत्त्वपूर्ण घटनाओकों पुन जागृत कर देती है। अतीत नैगमनय 
भूतकालीन घटनाओमे वर्तमानकां जारोप करता है। यद्यपि भगवान्‌ 
महावीर प्रभुको निर्वाण प्राप्त हुए सन्‌ १६४९में २४७५ वर्ष व्यतीत हो 
गए, किन्तू दीपावलीके समय उस कालभेदको भूलकर ससार कह बेठता है- 
“भ्रद्य दीपोत्सवदिने बद्धमानस्वामी मोक्ष गतः ।! 
“आलापपद्धति पृ० १६६९। 
इस प्रकारकी मधुर स्मृतिके द्वारा साधक उस स्वर्णकालसे क्षणभर 
को ऐक्य स्थापित कर सात्त्विक भावनाओ को प्रबुद्ध करता है। पर्व और 
त्यौहार नामसे ऐसे बहुतसे उत्सवर्क दिवस आते है, जब कि अप्रवृद्ध लोग 
जीवनको रागद्ेषादिकी वृद्धि द्वारा मलिन बनानेका प्रयत्न किया करते 
है। आहिवनमासमें दुर्गापृूणाकं तामपर बहुतसे व्यक्ति पशु- 
बलि द्वारा अपनेको कतार्थ समझते है। ऐसे पर्व या उत्सवर्स साधकंको 
सतर्कतापूबंक आत्मरक्षा करती चाहिये, जिनसे आत्मसाधताका मार्ग 
अवरुद्ध होता है। जिन पवोसे सात्तविक विचारोको प्रेरणा प्राप्त होती है 
उनको ही सोत्साह मनाना चाहिये। 
'तिलोगपण्णत्तिमे बताया है कि जिस कालमें जीव कैवल्य, दीक्षा- 


१ ्रास्ति काले केवलणाणादिमंगल परिणमति॥ १०२४ ॥* 
“परिणिक्कमर्ण केवलणाणुब्भवर्णिब्वुदिप्पवेसादी। 
पावमलगालणादों पप्णतों कालमगल एदं॥ १-२४ ॥* 
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कल्याणक, निर्वाण आदिसे पापरूपी मलको नप्ट करता है, वह काल- 
मगल कहा है। 
#एच अ्रणेयभेयं हवदि त कालमगल पवरं। 
जिणमहिमासवधं णदोतरदीपपहुदीदो ॥/-१॥२६। 
इस प्रकार जिनेद्ध भगवानकी महिमासे सम्बन्ध रखने वाला वह 
श्रेष्ठ काल मगल कहा है, जैसे नन्‍्दीशवरद्वीप पर्व आदि। 
साधक मगल कार्यो द्वारा विशेष अवसरकी स्मृतिकों सफल बनाता 
है। भ्राचार्य गुणभद्रने मनुष्यके शरीरको घुनके द्वारा भक्षित इक्षुके 
साथ तूलना की है। इक्षुमे जो गाठे होती है, उनको पव॑ कहते है। 
गाठोको न खाकर यदि उवंरा भूमिमे लगा देते है, तो अच्छी फसल आती 
है। इसी प्रकार जीवनमें नदीश्वर, दशलक्षण पर्वके कालकों भोगमें 
न लगाकर सयम तथा आत्मसाधनामे व्यतीत करे, तो साधक 
मगलमय जीवनद्वारा अभ्युट्य एवं निश्रेयस-निर्वाणकी प्रतिष्ठाको प्राप्त 
करता है। 
जैन प्वोमे श्रावण कृष्णा प्रतिपदाका प्रभात अपना विशिष्ट महत्त्व 
रखता है, कारण उस दिन भगवान्‌ महावीर प्रभुने विपुलाचल पर्वेतपर 
शाति और समृद्धिका जीवनप्रद उपदेश दिया था। वर्धभान हिमाचल 


१ ानुष्यं घुणभक्षितेक्षुसद्शम्‌ ।-श्रात्मानुशासन, ८१। 

२ प्रत्यक्षीकृतविश्वार्थ' कृतदोषत्रयक्षयम्‌ । 
जिनेद्र गोतमो5पृच्छत्तीर्थार्थ' पापनाशनम्‌ ॥ ८६ ॥ 
स दिव्यध्वनिना विश्वसंदायच्छेदिना जिनः। 
दु्दुभिध्वनिधीरेण योजनान्तरयायिना ॥ €० ॥ 
श्रावणस्थासिते पक्षे नक्षत्र 5भिजिति प्रभु। 
प्रतिपथक्ि पूर्वाल्ले शासनाथंमुदाहरत्‌ ॥ ६१ ॥/ 

“हरिवंशपुराण सम २। 


साधकके पर्व २७१ 


से स्थाह्रद गगाका अवतरण इस मगलमय असवर पर हुआ था, अतएवं 
उस महान्‌ शुद्ध एवं सात्त्विक स्मृतिका उद्वोधक होनेके कारण वह 
बीरशझासत दिवस' साधकर्के लिये सर्वदा अभिवदनीय है। यदि 
भगवानने अपना सार्वजनीन अनेकान्तमय अभय उपदेश न दिया होता, 
तो ससार मोहान्धकारमे निमग्न रहकर अपथगामी रहता। 
“बोर-हिमाचल तें निकसी, गुर गौतमके मुख कृषण्ड ढरी है। 
मोह-महामद-भेद चली, जगकी जडतातप दूर करी हैं। 
ज्ञान-पयोनिधि माहि रली, वहु-भगतरगनिसों उछरी हूँ। 
ता शुचि शारद गगनदी प्रति में भ्रेजुलीकर शीस धरी है॥ 
या जगमदिरम श्रनिवार श्रज्ञान अधेर छुयो अतिभारी। 
श्री जिनकी धुनि दीप-शिक्लासम जो माह होत प्रकासनहारी। 
तो किह भाति पदारथ पांति कहा लह॒ते लहते श्रविचारी। 
या विधि सन्त कहें धनि है धनि है जिन बैन बडे उपगारी ॥” 
यह दिवस वीरशासनके प्रकाशनके द्वारा मगल रूप होनेके पूर्व भी 
अपना विशिष्ट स्थान धारण करता था। भोगभूमिकी रचनाके अवसान 
होनेपर कर्मभूमिका आरम्भ इसी दिन हुआ था। यबतिवृषभ श्राचार्यने 
तिलोयपप्णत्तिमें' इस समयको वर्षका आदि दिवस बताया है, कारण 
श्रावणमास वर्षका प्रथम मास कहा है। श्रमण सस्कृतिवालोका वर्षारभ 
श्रवण नक्षत्रयुब्त श्रावण माससे होता उपयुक्त तथा सगत भी दिखता है। 
वर्षकालसे धामिक जगत्‌ का सवत्सर आरभ होना ठीक मालूम 
पडता है। उस समय मेघमाला जलधारा द्वारा विश्वकों परितृप्त करती 
१ “वासस्स पढ़समासे सावणणास्म्मि बहुलपडिवाए। 
श्रभिजीणक्सत्तम्मि य उप्पत्ती धम्मतित्यस्त। ६६ ॥ 
सावणबहुले पाडिवरुद्टमुहुत्ते सहोदये रविणो । 
झभिजिस्स पढमजोए जुगुस्स झ्रादी इसस्स पुढं ॥ ७० ॥” 
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है, तो धर्मामृत वर्षा द्वारा श्रमणगण अथवा उनके आराधक सत्पुए्ष स्व 
तथा पर का कल्याण करते हुए आत्माको निर्मल बनाते हे। 

रक्षाबधन-यह पर्व साधमियोके प्रति वात्सल्यभावका स्मारक है। 
जैन-शास्त्रकारोने बताया है कि उज्जेनमे श्रीधर्म तामके राजा थे। उनके 
बलि, बृहस्पति, प्रकह्ताद और मुचित्र तामके चार मत्री थे। वहा अकपन 
आचार्यके नेतृत्वमे सातसौ जैन साधुओका विशाल सघ पधारा। 
मन्वियोके चित्तमे जैनधर्मके प्रति प्रारभसे ही विद्वेषभाव था। उनने 
श्रीधर्म नरेन््रको मुनिसमृहकी वंदनाके लिये अनुत्साहित किया, किन्तु 
राजाको आतरिक प्रेरणा देख मत्रियोको भी मुनिवदनाकों जाना पडा। 
उस समय सघस्थ सभी साधु आत्मध्यानमे निमग्त थे। राजा 
साधुओकी दिगम्बर, शान्त, निस्पृह मुद्रा देखकर प्रभावित हुआ, किन्तु 
मत्रिमडलने साधुओके प्रति विद्वेषके भाव व्यक्त किये। इतनेमे मार्गमे 
श्रतसागरजी क्षुल्लक दिखाई दिए, जिनको संघपति अकपनाचार्यका 
आदेश नहीं मिला था कि यहाके राजमत्री जिनधर्मके विद्वेषी हे 
अत मौनवृत्ति रखना उचित हैं, उनसे वाद-विवाद नहीं करता 
चाहिये, कारण इससे हानिकी सभावना है । 

मत्रियोने श्रृतसागर क्षुल्लकेके समक्ष पवित्र धर्मपर झूठा आक्षेप 
लगाया तव क्ष्ल्लक महाराजने अपने पाढित्यपूर्ण उत्तरसे उतको पराजित 
किया। मत्री लोगोने अपनेको अपमानित अनुभवकर सधके समस्त 
साधुओ पर उपद्रव करतेकी सोची। 

श्रूतसागर क्षुल्लकसे मत्रियोके वार्तालाप तथा उनकी पराजयका हाल 
सुनकर अकपनाचार्यते निश्चय किया, कि आज सघ पर आपत्ति आए 
विना न रहेगी, अत उनने मध्याहमे विवादके स्थलपर ही श्रुतसागर 
क्षूल्लकको जाकर ध्यान करनेका आदेश दिया । 

श्रुतसागरजी बड़े ज्ञानी तथा योगी थे। वे आत्मध्यानमें मग्न थे। 
नीरव रात्रिमे उक्त मत्रियोनें तलवारसे उनपर आक्रमण किया, 
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किन्त्‌ क्षुल्लकजीक तप प्रभावसे मंत्री लोग कीलित हो गए। प्रभात- 
कालीन प्रकाशने उन पापियोका चरित्र जगतृके समक्ष प्रकट कर दिया। 
राजाको जब मत्रियोकी इस जधन्य वृत्तिका पता चला, तव उसने मश्थगियो 
को उचित दड दे तिरस्कारपू्ंक राज्यसे निर्वासित कर दिया। 

अनतर वलि आदि पर्यटन करते हुए हस्तिनागपुर पहुँचे. अपनी' 
योग्यतासे वहाके जैन राजा पद्मरायको उन्होने शीघ्र ही प्रभावित किया। 
पद्मरायको अपने प्रतिद्वन्दी सिहबल नरेग्की सदा भीति रहा करती 
थी। वलिने अपनी कूटनीतिसे सिहवलकों शीक्ष ही बंधन वद्ध कर 
पद्यरायको चिन्तामुक्त कर दिया। इसपर अत्यन्त प्रसन्न हो पद्मराय 
वलिसे बोले, मन्त्री तुम्हें जो कुछ भी चाहिये, मागो। में उसकी पूर्ति 
करुगा। वलिने कहा-महाराज, जब हमे आवश्यकता होगी, तब हम 
आपसे वरकी याचना करेंगे। अभी कुछ नहीं चाहिये। राजाने यह 
स्वीकार किया। 

कुछ समयके अनन्तर अकपनाचार्य पूर्वोक्त सात सौ तपस्वियो सहित 
विहार करते हुए हस्तिनागपुरमें वर्षाकाल व्यतीत करनेके उद्देश्यसे 
पघारे। जैननरेश पद्मरायके अधीन रहने वाली जिनेद्धभक्त जनताते 
साधुओके शुभागमनपर अपार आनन्द व्यक्त किया। वलि और उनके 
सहयोगियोनें सोचा, इस अवसरपर इन साधुओसे बदला लेना उचित 
हैं, अन्यथा जैन नरेश पास अब अपना अस्तित्व न रहेगा। पुराने वर 
को स्मरण कराकर बलिने पद्मरायसे सात दिनका राज्य मांग्रा। 
मंत्रियोके दुर्भावकी बिना जाने राजाने एक सप्ताहके लिए वलिको राजाका 
पद प्रदान कर दिया। अब तो अमात्य वलि राजा वन गया। साघुओके 
सहार निमित्त उसने यज्ञका जाल रचा। 

नरमेधयज्ञका नाम रखकर मुनियोकी आवासभूमिको हड्डी, मांस 
आदि घृणित पदार्थोसे पूर्ण कराकर उसने उसमें आग लगवा दी, जिसके 
भीषण एवं दुर्गन्धयुकत धुएसे साथ लोगोकी दम घुटने लगी। वलिने 

१८ 
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अवर्णनीय उपद्रव आरम्भ करा दिया। उसने सोचा था, इस यज्ञकी 
ओटमे में सपूर्ण मुनिसधको स्वाहा करके सदाके लिये निरिचिन्त 
हो जाऊँगा। इधर यह पैशाचिक जघन्य लीला हो रही थी, उधर 
मिथिलामे एक महान्‌ योगी भूनिराजने अपने दिव्य ज्ञान से आकाशमें 
श्रवण नक्षत्रकों कपित देख हस्तिनागपुरमे मुनिसधके महान्‌ उपसर्गको 
जानकर बहुत द्‌ सर प्रकट किया। उनके समीपवर्ती पष्पदन्त क्षल्लकने 
सव व्‌ त्तान्त ज्ञात कर यह जाना कि विक्रिया ऋद्धि नामक * महान्‌ योग- 
शक्तिकों धारण करनेवाले महाम्‌नि विष्णकमारजीके प्रयततसे ही यह 
सकट टल सकता है, अन्यथा नहीं। 

पूष्पदन्त क्षुल्लकने विष्णुकुमार मुनिराजके पास जाकर सपूण्ण वृत्तान्त 
सूताया। विपत्ति-निवारणनिमित्त आध्यात्मिक सिद्धियोका उपयोग 
करते हुए वे अपने भाई पद्मरायके राज्यमें पहुचे, जहां बलिते 
नरबलिका पाखण्ड फलाया था। पद्मरायकों डाटतें हुए उनने कहा, 
“पद्मराय, 'किमारब्धं॑ भवता राज्यवतिना'-तुमने यह क्या कार्य 
मचा रखा है। पश्मरायने अपनी असमर्थता बताते हुए निवेदन किया 
कि एक सप्ताह पर्यन्त राज्य पर मेरा कोई भी अधिकार नहीं है। इस 
प्रसग पर हरिवंश-पुराणकार कहते हे- 

“पद्मस्ततो नतः प्राह नाथ, राज्य भया बलेः। 
सप्ताहावधिक॑ दत्त नाधिकारोड्धनात्र मे ॥/-२०, ४०। 

विष्णुकुमार मुनिराजने यज्ञ और दान देनेमे तत्पर बलिकों देख 
अपने लिये केवल तीन पाव भूमि मागी। स्वीकृति प्राप्त कर विक्रिया 
ऋद्धिके प्रभावसे विष्णुकुमारने अपने दो पावों को मेरु तथा मानुषोत्तर 
पव॑त पर्यन्त विस्तृत करके तीसरे पैरके योग्य भूमि मागी। यह लोको- 
त्तर प्रभाव देखकर बलि घबडाया। उसने क्षमा भागी और उपसर्गे 
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दूर किया। विष्णुकुमार मृनिराजने श्रावणी पूर्णिमाके प्रभात में साधुओ- 
का उपसर्ग दूर किया। बलिको अपने पाप कर्मके कारण निन्‍्दा प्राप्त हुई 
'तथा वह देशके बाहर कर दिया गया। आचार्य जिनसेन कहते है- 
“उपसर्ग विनाश्याशु बलि बद्ध्वा सुरास्तदा। 
विनिगृहय दुरात्मानं देशाद्‌ दूर निराकरन,॥ 
“हैरिवंशपु० २०-६०। 
हस्तिनागपुरके श्रावकोने उपसर्ग दूर होने पर अकपन आदि मुनी- 
स्लोकी भक्तिभावपूर्वक पूजा की तथा योग्य आहार देकर पृण्य 
सचय किया। जैसे महामूनि विष्णुकुमारने साधुसधपर वात्सल्य दिखाकर 
उनका उपसर्ग निवारण किया, उसी प्रकार जिनेन्द्र प्रतिमा, मन्दिर, 
मूनिराज आदि पर विपत्ति आने पर प्राणोकी भी बाजी लगाकर धर्म तथा 
धर्मात्माओका रक्षण करना रक्षावन्धन पवेका सदेश है। उत्कृष्ट सात्त्विक 
प्रेमका प्रवोधक यह रक्षावन्धन या श्रवावणी पर्व है। उस दिन साधक 
उपसर्ग विजेता अकपनाचार्य आदिकी पूजा करता हुआ कहता है- 
“श्री भ्रकंपन गुरु आदि दे मुनि सात सौ जातो। 
तिनकी पूजा रचो सुखकारी भव भवके अ्ध हानो ॥* 
रक्षाबधनके समय बहितके द्वारा भाईको राखी वाधनेका सक्षिप्त रूपक 
यथार्थमे वात्सल्य रसका उद्बोधक है । 'बहिन' वात्सल्य भावना की प्रतीक 
है। भाई आदर श्रावकका रूपक है। धार्मिक श्रावक इसदिन वात्सल्य 
भावनाकी रक्षाका बन्धन स्वीकार करता है। वीतराग शासनके समा- 
राधक यदि इस पके भावको हृदयगम करे तो समाज तथा विश्वका कल्याण 
'हो। सामाजिक जागृति वात्सल्य भावको धारण करने में है। 
दीपावली-कार्तिक कृष्णा अमावस्या सुप्रभातमे पावापुरीके 
उद्यान से भगवान्‌ महावीर प्रभु ईस्वी सनूसे ५२७ वर्ष पूर्व सपूर्ण कर्मे- 
शत्रुओको जीतकर अनन्त ज्ञान, अनन्त आनंद, अनत शक्ति आदि 
अनन्त गुणोको प्राप्त कर मृक्तिधामको पहुचे थे। उस आध्यात्मिक स्वत- 


] 
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न्त्रताकी स्मृतिर्में प्रदीपपक्तियोके प्रकाश द्वारा जगत भगवान्‌ महावीर 
प्रभुके प्रति अपनी श्रद्धाजलि अपित करता हुआ अपनी आत्माको निर्वा- 
णोन्मुख बनानेका प्रयत्न करता है। हरिवशपुराणसे विदित होता है, 
“कि भगवान्‌ महावीरने स्वेशताकी उपलब्धिके पश्चात्‌ भव्यवृन्दकों 
तत्त्वोपदेश दे पावानगरीके मनोहर नामक उद्यानयुक्त वनमे पधारकर 
स्वाति नक्षत्रके उदित होनेपर कातिक कृष्णाके सुप्रभातकी संध्या 
के समय अधातिया कर्मोका नाशकर निर्वाण प्राप्त किया। उस समय 
दिव्यात्माओने प्रभुकी और उनके देहकी पूजा की। 
उस समय अत्यन्त दीप्तिमान जलती हुईं प्रदीपपक्तिके प्रकाशसे 
आकाश तकको प्रकाशित करती हुई पावानगरी शोभित हुईं। सम्राट 
श्रेणिक (विम्बसार) आदि नरेन्‍्द्रोने अपनी प्रजाके साथ महान उत्सव 
मनाया था। तबसे प्रतिवर्ष लोग भगवान महावीर जिनेन्द्रके निर्वाणकी 
अत्यन्त आदर तथा श्रद्धापू्वक पूजा करते हे ।! 
आज भी दीपावलीका मगलमय दिवस भगवान्‌ महावीरके निर्वाणकी 
१ “जिनेस्रवीरो5पि विबोध्य सन्ततं समन्ततो भव्यसमूहसन्ततिम। 
प्रषद्त पावानगरी गरीयसी सनोहरोह्यानवने तदीयके ॥ १४५॥ 
चतुर्थकाले5बंचतुर्थभासकविहीनता विश्चतुरब्दशेषके। 
स्‌ का तिके स्वतिषु कृष्णभूतप्रभातसन्ध्यासमय स्वभावतः॥ १६॥ 
प्रघातिकर्माणि निरुद्धधोगकी विधय घातीन्धनवहिबन्धनः। 
विबन्धतस्थानमवाप्य शड्ढरो निरन्तरायोस्सुखानुबन्धनम्‌॥ १७। 
ज्वलत्मदीपालिकया प्रंबुद्धवा सुरासुरेदीपितया प्रदीप्तया। 
तद। सम पत्व/नगरी समन्‍्ततः प्रदीपिताकाशतला प्रकाशते॥ १६॥ 
ततस्तु लोकः प्रतिवर्षमादरात्‌ प्रसिद्धवोपालिकयात्र भारेते। 
समृखतः पजयितु जिनेदवर जिनेद्धनिर्वाणविभूतिभक्तिभाक्‌ ॥२ १ 
देखो-शक संवत्‌ ७०४ रचित हरि० पु० सगे ६६) 
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स्मृतिको जागृत करता है। समग्र भारतमे दीपमालिकाकी मान्यता भगवान्‌ 
भहावीरके व्यक्तित्वके प्रति राष्ट्रके समादरके परपरागत भावकों 
स्पष्ट बताती है, यद्यषि/ साप्रदायिक दृष्टिकोणवाले कल्पित घटताओसे 
ऐतिहासिक दीपावलीको सम्बद्ध बता अपनी सकीर्ण दृष्टिको पृष्ट करते 
हैं। कोई-कोई लोग दयानदजी सरस्वती (जो इस बीसवी सदीके व्यक्ति 
हुए हूँ ) के मरणके उपलक्ष्यमें दिवालीकी मान्यता बताते हुए अपने 
सप्रदायमोह तथा अतिसाहसपूर्ण उद्गारके लिये उल्लेखनीय माने जा 
सकते हे। 

इतिहासका उज्ज्वल आलोक दीपावलीका सम्बन्ध भगवान्‌ महावीर 
के निर्वाणसे स्पष्ठतया बताता है। दीपावलीका मगलमय पर्व आत्मीक 
स्वाधीनताका दिवस है। उस दिन रुध्याके समय भगवानके प्रमुख 
शिष्य गौतम गणधरको कैवल्य लक्ष्मीकी प्राप्ति हुई थी। इससे दिव्या- 
त्माओके साथ मानवोने केवलज्ञान-लक्ष्मीकी पूजा की थी । इस तत्त्वको न 
जाननेवाले रुपया पैसाकी पूजा करके अपने आपको क्रतार्थ मानते हैं। वे 
यह नही सोचते, कि द्रव्यकी अचनासे क्या कुछ लाभ हो सकता है ? वे 
यह भूल जाते हे कि- 
“उद्योगिनं पुरुर्षासहमुपति लक्ष्मीदतरेन देयम्ोति क्ापुरषा वदन्ति ।! 

दीपावलीके उत्सव पर सभी लोग अपने-अपने घरोको स्वच्छ करते है, 
और उन्हें नयताभिराम बनाते है। यथार्थमे वह पर्व आत्माको राग, हेष, 
दीनता, दुबंलता, माया, लोभ, क्रोध आदि विकारों से बचा जीवनकों 
उन्ज्वल प्रकाश तथा सद्गुण-सुरभि-सपन्न वनानेमे है। यदि यह दृष्टि 
जागृत हो जाय, तो यह मानव महावीर बननेके प्रकाशपूर्ण पथपर प्रगति 
किए विना न रहे। 

दीपावलीके दिनसे वीरनिर्वाण सवत्‌ आरभ होता है। अभी (सन्‌ 
१९४६ में) बीर निर्वाण सवत्‌ २४७६ प्रचलित है। यह सर्व प्राचीन 
अचलित सवत्सर प्रतीत होता है। मगलमय महावीरके निर्वाणकों 
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अमगलनाशक मानकर भव्य लोग अपने व्यापार आदिका कार्य दीपावली 
से ही प्रारभ करते हैं। 

अ्रक्षयतृतीया-रक्षावधन, दीपमालिकाके क्षमान अक्षय-तृतीयाका 
दिवस भी सारे देशमे मगल-दिवस माना जाता है। वेशाख सुदी तृतीयाके 
दिन भगवान्‌ वृषभदेव को कमेभूमिके प्रारभमे सर्वप्रथम आहार दान देकर 
अक्षय पृष्य सपत्ति प्राप्त करनेका अनुपम सौभाग्य हस्तितागपुरके नरेश 
श्रेयास महाराजने प्राप्त किया है। इस कारण यह दिवस अत्यन्त पवित्र 
तथा मगलमय माना जाता है। 

भगवत्‌ जिनसेनाचार्येने अपने महापुराणमे अक्षय-तृतीयाके विषय- 
में बताया है कि भगवान वृषभदेवने छह मास पर्यन्त अनशनके उपरान्त 
आहारभ्रहण करनेके लिये विहार प्रारभ किया। वह कर्मभूमिरूप युगका 
प्रारभिक समय था। लोगोकों इस बात का बोध न था, कि किस विधिपूर्वक 
दिगम्बर मुनिमुद्राधारों भगवान्‌कों सत्मान पूवेक आहार कराया जाय। 
भगवान्‌ मौनपूर्वक एक स्थानसे दूसरे स्थानकों विहार करते थे तब भक्त 

१ “तो यतः पद धत्त सौनि चर्यास्म संभ्रितः। ततस्ततो जनाः 
प्रीता: प्रणमन्त्येत्य सम्भूमात्‌॥ प्रसीद देव कि कृत्मसिति केचिज्जगुगिरम्‌॥ 
तृष्णीभाव॑ व्जन्तं च केचित्तमनुबन्नजु:॥ परे पराशध्यरत्नानि समानीय 
पुरो न्‍्य७'। इत्यूचुब्च प्रसीदेनामिज्यां प्रतिगहाण नः॥ वस्तुवाहनकोटीशच 
विभोः केचिददौकपन्‌। अगवांस्तास्वनथित्वात्तष्णीकी विजहार तः४ 
केचित्लग्वस्त्रगन्धादीनानयन्ति सम सादरम। भगवन्‌ परिधत्स्वेति पठल्या- 
सह भूषण:॥ केचित्‌ कन्या: सम्रानीय रूपयोवनशालिनो:। परिणाययितु 
देवमुद्यता धिक्‌ विमृढताम्‌ ॥ केचिन्सज्जनसामग्रया संभ्रित्योपारधन्‌ विभुम्‌। 
परे भोजनसामग्ी पुरस्छृत्योपतस्थिरे॥ विभो भोजनमानीतं प्रसीदो- 
पविशासने। सम सज्जनसामग्रया निरविश स्नानभोजने॥ एयाज्जतिः 
कृतोडत्माभिः प्र्तोदानुगहाण नः। इत्येकेडघौषिषन्मुग्धा विभुमन्नात- 
तत्कमा:॥ -महापु० पर्व २० । १४-२२ ६ 
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लोग प्रेम पूर्वक आ आकर उन्हे प्रणाम करते थे। कोई पूछते थे-भगवन्‌, 
कृपा कर हमें कार्य बताइये, कोई लोग चुपचाप भगवानके पीछे- 
पीछे चले जाते थे। कोई अमृल्य रत्नों को लाकर भेट करते थे, कोई 
वस्तु, वाहन आदि लाते थे, किन्तु भगवानके चित्तमे उनके प्रति इच्छा न 
होनेके कारण वे चुपचाप विहार करते जाते थे। भिन्न-भिन्न सामग्रीके 
द्वारा लोग अपने प्रभुका सन्‍्मान करनेका भ्रयत्त करते थे, किन्तु भगवान्‌ 
की गृढ्चर्याका भाव कोई भी नहीं जान सका था। इस प्रकार 
छह माहका समय और व्यतीत हो गया। उस समय कृरुजागल देशके 
अधिपति श्रेयास महाराजने रात्रिके अन्तिम प्रहरमे ७ स्वप्न देखे, जिनका 
प्रोहितने कल्याणप्रद फल बताया । मेरुदशंनका फल बताया था कि मेरु 
समान उच्चत तथा मेरु पव॑त पर अभिषेकप्राप्त महापुरुष आपके राजप्रासाद 
में पधारेगे। ' 


इतनेमे बडा कोलाहल हुआ कि भगवान्‌ आदिनाथ प्रभु हमारे पालन- 
निमित्त पधारे है, चलो शीक्ष जाकर उनका दर्शन करें तथा 
भक्तिपूर्वक उनकी पूजा करे। 
“भ्रगवानाविकर्ताएस्मानू.. प्रपालयितुमागतः। 
पद्यामो5त्र द्रुतं गत्वा पूजयामइच भक्तितः॥* 
-महापु० पर्व २०-४५। 


कोई-कोई कहते थे कि-श्रुतिमे सुनते थे कि इस जगत के पितामह 
है। हमारे सौभाग्यसे उन सनातन प्रभुका प्रत्यक्ष दर्शन हो गया। इनके 
दर्शनसे नेत्र सफल होते है, इनकी चर्चा सुननेसे कर्ण कृतार्थ हाते है, इन 
प्रभ्का स्मरण करनेसे अज्ञ प्राणी भी अस्त निर्मलताकों प्राप्त 
करता है। 


उस समय प्रभुदर्शनकी उत्कष्ठासे अहमहमिकाभावपूर्वक पुर- 
वासियोका समुदाय महाराज श्रेयासके महल तक इकट्ठा हो गया। उस 
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समय सिद्धार्थ नामक द्वारपालने तत्काल जाकर महाराज सोमप्रभ तथा 
श्रेयासकुमारसे भगवान्‌के आगमतका समाचार निवेदन किया। 

जव श्रेयास महाराजनते भगवान्‌का दर्शन किया, तब उन्हें जाति- 
स्मरण-जन्मान्तरकी स्मृति प्राप्त हो गईं। अत पुरातन सस्कारके 
प्रभावसे आहारदान देनेमे वृद्धि उत्पन्न हुई। उनको यह स्मरण हो गया 
कि हमने चारणऋद्धिधारी मुनियुगलको श्रीमती और वजूजंधके रूपमें 
आहारदान दिया था। इस पुण्य स्मृतिकी सहायतासे श्रेयास महाराजने 
इक्ष रसकी धाराके समर्पण द्वारा एक वर्षके महोपवासी जिनेन्द्र आदिनाथ 
प्रभके निमित्तसे अपने भाग्यकों पवित्र किया। 

यह दान अक्षय पद प्रदाता तथा अक्षयकीतिका निमित्त बना, इस 
कारण उस वैशाख सुदी तीजके साथ जक्षय पद लग गया। महाराज 
श्रेयासको अमरकीति प्राप्त हुई। चक्रवर्ती भरतेशवर श्रेयास महाराजसे 
कहते हे- 

“भगवानिव पृज्योइसि रछुरुराज त्वमद्य नः। 

त्व दानतीर्थक्रत्‌ श्रेयान्‌ त्व॑ महापुष्यभागत्ति ॥/-आदिपु० २८-२१७ 


१ “्रूयते यः श्रुतभुत्या जगदेकपितामह:। 

स्‌ नः सनातनो दिष्टया यातः प्रत्यक्षसत्रिधिम्‌॥ 
वृष्टेडस्सिन. सफल नेत्रे श्रुतेडस्थिन्‌ सफले श्रुती। 
स्मृतेडस्मिनू जस्तुरज्ञो5पि व्रजत्यस्त.पवित्रतामु ॥४९६-४०॥ 
अहं प्ववेनह पूर्वमित्युपेतं: समन्ततः। 

तदा रुद्धमभूत्‌ पोरेः पुरमाराजमन्दिरात्‌॥ ६३ ॥ 

ततः सिद्धार्थनामैत्य दुतं दौवारपालकः। 

भगवत्सब्निधि राजे सानुजाथ न्यवेदयत्‌ ॥ ६६॥ 

संप्रेक्य भगवद्रूप॑ श्रेयान्‌ जातिस्म्रोड़मवत्‌ । 

ततो दाने मति चन्षे संस्कारे: प्राक्‍तनर्यतः ॥ ७८ ॥।/ 

“आदिपुराण पर्व २०। 


साधकके पर्व २८१ 


हे कुरराज, आज तुम भगवान्‌ वृषभदेवके समान पूजनीय हो, 
“कारण श्रयास, तुम दान तीर्थके प्रव्तंक हो, अत तुम महापरण्यशाली 
'हो। आज उस घटनाको व्यतीत हुए बहुत काल हो गया, किन्तु 
अतिवर्ष अक्षय तृतीयाका मगलमय दिवस साधककी आत्माकों पुन पुन 
दिव्य प्रकाश प्रदान करता हुआ सत्पात्र दानकी ओर प्रेरित करता है। 

दानके विषयमे यह बात स्मरण करने योग्य है कि देय वस्तुकी 
बहुमूल्यतापर दानकी महत्ता अवलम्बित नहीं है। महाराज श्रेयासने 
थोडा सा इक्षुरस भगवान्‌ वृषभदेवकों आहारमे दिया था, उस रसका 
आशिक दुष्टिसे कोई भी मूल्य नहीं है, किन्तु उसका परिणाम 
इतना महत्त्वपूर्ण हुआ कि दानका दिवस सपूर्ण शुभकारयोंके लिए मगलमय 
बन गया। चक्रवर्ती भरत तकने उस दानके दाताकों दानतीर्थकर कहकर 
सम्मानित किया। 

भगवान्‌ महावीरके चरित्रसे ज्ञात होता है कि चेटक नरेशकी गुण- 
वती पुत्री कुमारी चदनाने बन्दीगृहमे रहते हुए भी कोदो चावलके आहार- 
झान द्वारा भगवान्‌ महावीरकों सम्मानित कर आश्चयंप्रद कीर्ति 
'पाप्त की। 


'पद्मपुराणमे बताया है कि मर्यादापुरुषोत्तम महाराज राम- 
“चद्रने दण्डक बनमें मिट्टी और पत्तोके बने हुए पात्रमे भोजन बनाकर 
मासोपवासी सुगुप्ति तथा सुगुप्त नामक दिगम्बर मुनियोको श्रद्धा तथा 
अत्यन्त हृषेयुक्त हो सीताजी एवं लक्ष्मणजीके साथ आहार भर्पण किया 
था। उस समय उन योगीन्दोको दिए गए आहारदानकी महिमा श्राचार्य 
रविदेणने पद्मपुराणमे बडी सजीव भाषामे बताई है। 

इससे यह बात स्पष्टतया प्रमाणित होती है कि पात्रकों विधिपूर्वक 
योग्य वस्तु उचित कालमे देनेसे महाफलकी प्राप्ति होती है। सूत्॒कार 


१ पद्मपुराण पर्व ४१। 
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. 


उमास्वासि महाराजनं कहा ह- विधिद्रव्यदात॒पात्रविश्ञेषात तहिशेष:।” 
विधि, द्रव्य, दाता तथा पात्रकी विशेषतासे दानमें विशेषता होती है। 
अक्षयतृतीयाके उज्ज्वल सदेगशको प्रत्येक गृहस्थकों अपने अत करणमें 
पहुँचाना चाहिए। हि 

श्रुतपंचमी-श्रुत शब्द जास्त्र' का वाचक है। ज्येष्ठ सुदी पंचमी 
का मगलमय दिवस सरस्वतीकी समाराधनाका सूदर समय है। सौराष्ट्र 
देशकी गिरिनार पर्वंतकी चद्रगृहामें प्रात स्मरणीय आचार्य धरसेनने 
भगवान महावीरके कर्म-साहित्य सम्बन्धी परपरासे प्राप्त प्रवचनको 
लोकहितार्थ भूतवलि और पुष्पदन्त नामक दो मुनीन्द्रोको आषाढ शुक्ला 
एकादश्ञीके प्रभातमे पूर्णतया पढाया था। इसके अनन्तर गुरुदेवका 
स्वर्गवास हो गया और शिष्ययुगलने कर्मसाहित्यपर पट्खडागम सूत्र 
नामकी महान रचना आरभ की। कुछ काल पर्चात्‌ पुष्पदन्त आचार्य 
सहयोग न दे सके, अत शेषाद्य भूतवलि स्वामीने लिखा। उस 
पट्खडागम शास्त्रकी साधर्मी समुदायने ज्येष्ठ सुदी पचमीकों बड़े 
वेभव तथा उत्साहपूर्वक पूजा कर सरस्वतीके प्रति अपनी उत्कृष्ट श्रद्धा 
व्यक्त की। तबसे श्रुतपपचमी नामका पर्व प्रख्यात हो गया। 
श्रुतपचमीमे ग्रथोको उच्च स्थानपर विराजमान करके सम्यकूजानकी 
पूजा की जाती है। साधक यह भी चिंतन करता है कि यथार्थ ज्ञान आत्मा 
का स्वभाव है। वाह्य ग्रन्थ उस ज्ञान-ज्योतिको प्रदीप्त करनूेमें 
सहायक होते है, अत इततज्ञतावश उस साधनाका समादर करना 
साधक अपना कर्तव्य समझता है। 


नी 





१ “ज्येष्ठसितपक्षपञ्चम्यां चातुर्वेण्यंसंघसमबेतः। 
तत्पुस्तकोपकरण॑त्यंघात्‌ क्रियापूर्वक पूजाम्‌ ॥ १४३ ॥ 
श्रुतप>चमीति तेन प्रस्याति तिथिरियं परामाप। 
भ्रद्मापि येन तस्यां श्रुतपू्जा कुर्बते जेनाः॥ १४४ ॥” 

“इन्द्रनन्दि-भुतावतार ॥ 


साधकके पर्व र्घ३े 


अभी हमने कुछ मगलमय प्रमुख पर्वोका वर्णन किया है। थे पर्व 
सादि है, कारण उनकी उद्भूति विशेष घटनाओंके आधारपर हुई। अब 
हम थोडेसे ऐसे पर्वोपर प्रकाश डालना उचित समझते हे, जो 
अनादि पर्वके नामसे प्रसिद्ध हैं। अनादि अनन्त विश्वपर दृष्टिपात करें, 
तो ऐसा स्थान और दिवस इस मनुष्यलोकमें नहीं मिलेगा, जब 
कि किसी महान्‌ साधकने अपनी सफल साधनाके प्रसादसे निर्वाणका 
पद न प्राप्त किया हो, फिर भी लोक-व्यवहारनिमित्त प्रमुख पुरुषोसे 
सम्बन्धित या मुख्य सयमकी ओर आत्माकों आकर्षित करनेवाले मगल- 
कालको' विशेष मान्यता प्रदान की जाती है। 

अ्रष्टाहिका-आषाढ, कार्तिक तथा फाल्गुन मासके अन्तके भाठ 
दिवस पर्यन्त यह पर्व प्रतिवर्ष तीन बार मनाया जाता है। इसे महापर्व 
कहा हूँ - 

“स्रब परव में बड़ो श्रठाई परब हैं 
नदीसुर सूर जांहि, लिए बसु दरब है।” 

नदीश्वर महाद्वोपमे विद्यमान जिन मदिरोकी वंदना दिव्यात्माएँ 
आठ दिवस पर्यन्त बडे आनद तथा उत्साहपूर्वकय किया करती है। 
जैन पुराण ग्रथोमे इस पर्वका अनेक बार वर्णन आता हैं। जैन रामा- 
यण-पद्मपुराणमे रविषेणाचार्य लिखते है, कि आषाढ शुक्ला अष्टमी 
से पूरणिमापयंन्त महाराज दशरथने वडे वैभवके साथ आठ दिवसपर्यन्त 
उपवास करके जिनेन्द्र भगवान्‌का अभिषेक पूजादि द्वारा महान्‌ प्रुण्यका 
सचय किया था। 


१ “तत्य कालमंगल णाम जम्हि काले केवलणाणादिपज्जएहि 
परिणदो कालो पावमलगालणत्तादो मंगल । तस्पोदाहरणम्‌, परिनिष्कमण- 
फेवलज्ञानोत्पत्ति-परिनिर्वाण-दिवसादय:ः । जिनमहिमसम्बद्धकाली5पि मंगर्ल 


यथा नन्‍्दीहवरदिवसादिः । 
“धवलाटीका भाग १, पृ० २६ 


श्पडं जैनशासन 


“ततः स्वंसभुद्वीनां कृतसम्भारसब्निधिः। 
चकार स्नपन राजा जिनानां तुर्थनादितम्‌ ॥ 
अष्टाहोपोषितं क्ृत्वाभिषेक परम नृपः। 
चकार सह॒तीं पूजां पुष्प: सहजक्ृत्रिसेः ॥ 
यथा नन्‍दीदवरे द्वीपे शक्त: सुरसमत्वितः। 
जिनेद्रमहिमानन्द कुरते तहृदेव सः ॥! ७-६ 
-पद्मपुराण पर्व २६। 
श्रीपाल चरित्रसे विदित होता है, कि महाराज श्रीपालकी रानी मैना- 
स्‌ न्दरीने कातिक मासमे अष्टाहिक महापूजा करके कृष्ठरोगसे व्यधित 
महाराज श्रीपाल तथा उनके साथियोकोी अपनी सकाम साधनाके प्रभावसे 
'रोगमुक्त किया था। 
ताकिक अकलकदेवकी कथासे विदित होता है कि अष्टाहिकाकी 
महापू जाके पश्चात्‌ जेत रथके निकालनेमे जिनधर्मश्रद्धालु राजमाताकों 
राजाकी ओरसे आपत्ति दिखी, कारण शासकपर बौद्धधर्मका प्रभाव 
जमा हुआ था। उस समय अकलकदेवने अपने प्रतिभापूर्ण शास्त्रीय 
प्रतिपादन द्वारा जेनधर्मकी प्रतिष्ठा स्थापित कर राजा तथा प्रजाको 
प्रभावित किया था। 
यह अष्टाहिका पव॑ यद्यपि जेन आगम तथा परपराकी दृष्टिसे सबसे 
बडा प्रसिद्ध है, किन्तु आज प्रचारमे दशलक्षण प्वंकी अधिक मान्यता है। 
दहश्लक्षण पर्व-भादों सुदी पचमीसे चतुर्दशी तक माना जाता 
है। अष्टाहिकाके समान दशलक्षण तथा सोलहकारण पवव वर्षमे 
तीन बार माननेका शास्त्रोमें वर्णन है, किन्तु शैथिल्योन्मुखी समाजमे 
भाद्रपद्मं ही पर्व प्रचलित है। इस पर्वको पज्जूसण या पयू षण 
पर्व भी कहते है । दस दिवस पर्यन्त उत्तम क्षमा, मार्देव (निरभिमानता), 
आजंव (मायाहीनता), 'शौच (निर्वोभवृत्ति), सत्य, सयम, तप, त्याग, 
अकिचनत्व तथा ब्रह्मचर्य इन दश धर्मोका स्वरूपकथन माहा- 
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त्म्यचितन एवं उनकी उपलब्धिनिमित्त अभ्यास तथा भावना की 
जाती है। साधक गृणमय परमात्माके उपरोक्त गृणोंकी भेदविवश्षा द्वारा 
पूजन करके अपने मनको उज्ज्वल विचारोकी ओरे प्रेरित करता है। इस 
पर्वमे जो पूजा की जाती है वह बहुत उद्वोधक, भान्ति तथा स्फू्तिप्रद 
हैं। यह पर्व यथार्थमें सपूर्ण विश्वके द्वारा उत्साहपूर्वक मानने योग्य 
है। यदि दशलक्षण धर्मका प्रकाग जगतमे व्याप्त हो जाय, तो ससारमे 
स्वार्थ, सकीर्णवा स्वच्छन्दता आदिका जो प्रसार देखा जाता है, वह 
अकश सहित हो जायगा और जगत्‌ यथार्थ कल्याणकी ओर प्रवृत्त हो 
पवित्र बसुधैव कुदुम्बकम्‌ के भव्य-भवन-निर्माणमे सलग्न हो जाय। 
इस पर्वकी पूजा वहुत उदार तथा उज्ज्वल भावनाओसे परिपूर्ण है। 
स्थानका अभाव होनेसे हम केवल सयमकी समाराघनाके परिचय निमित्तः 
लिखते है । द्यावतरायजी कहते हे- 
“उत्तम संयम गहु मन मेरे। भवभवक्के भाजे अध तेरें। 
सुरग-तरक-पशु-तिनें. नांहीं। झआालस-हरन, करन सुख ठाहीं। 
ठांहो, पृथ्वी, जल, भ्राग, मारत, रूख, त्रस, करना घरो । 
सपरसन, रसना, धान, नेना, कान, सत, सब वश करो । 
जिस बिना नह जिवराज सौके, तू रुल्यो जग कीच्सें। 
इक घरी नत विसरो करो नित, श्रावु जममुख बीचमें ॥ 
पृथ्वी आदि पच॒ स्थावर तथा त्रसकायकी रक्षा करते हुए पंच 
इन्द्रिय और मनको अपने अधीन रखनेके लिए कितनी सुन्दर प्रेरणा की 
गई हूँ। यदि संयम रत्वकी सम्बक्‌ प्रकार रक्षा न की गई, तो विषय- 
वासनारूपी चोर इस निधिको लूटे बिना न रहेगे। कवि सावककों सतत 
सावधान रहनेके लिए प्रेरणा करते हे, अन्यथा भविष्य अन्धकारमय 
होगा । 
सयमके समान मार्दव, आजंव, ब्रह्मचर्य, तपरचर्या, दान, आदिके 
विषयमें भी बडे अनमोल पद लिखें गए है। इस प्रकारकी गृणाराधना 
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करते-करते दोष सचयसे आत्मा बचकर परम-आत्मा बननेकी ओर प्रगति 
प्रारम्भ कर देती है। 

षोडशकारण पर्व-इसमे दर्शनविशुद्धता, विनयसपन्नता शीतल 
तथा ब्रतोका निर्दोष परिपालन, षट्‌आवश्यकोका पूर्णतया पालन करना, 
'सतत ज्ञानाराधन, यथाशक्ति त्याग तथा तपरचर्या, साधु-समाधि, साधुकी 
चैयावत्त्य-परिचर्या, अरिहत भगवान्‌, आचार्य तथा उपाध्यायकी भक्ति, 
श्रुत-भक्ति, दयामय जिन शासनकी महिमाकों प्रकाशित करना, 
जिन शासनके समाराधकोके प्रति यथाथ वात्सल्य भाव रखना इन 
सोलह भावनाओके द्वारा साधक विश्व उद्धारक तीर्थंकर भगवान्‌का 
श्रेष्ठ पद प्राप्त करता है। इन सोलह भावनाओको तीर्थंकर पदके लिए 
कारणरूप होनेंसे 'कारण-भावना' कहते है। इनमें प्रथम भावना प्रधान 
है । जब कोई पवित्र मनोवृत्तिवाला तत्त्वज्ञ साधक जिनेद्र भगवावके 
साक्षात्‌ सान्षिध्यको प्राप्त कर यह देखता है कि प्रभूकी अमृत तथा अभय 
वाणीके द्वारा सभी प्राणी मिथ्यात्वभावकों छोड सच्चे कल्याणके मार्गमे 
प्रवृत्त हो रहे है, तब उसके हृदयमे भी यह बल-प्रेरणा जागृत होती है 
कि भगवन्‌, में भी पापपकसे निमस्न दीन दुखी पथभुष्ट प्राणियों 
को कल्याणके मार्गमे लगानेमे समर्थ हो जाऊं, तो में अपनेको 
सौभाग्यशाली अनूभव करूँगा। इस प्रकार विश्व-कल्याणकी सच्ची भावना 
द्वारा यह साधक ऐसे कर्मका सचय करता है, कि जिससे वह आगामी 
कालमे तीर्थकरके सर्वोच्च पदको प्राप्त करता है। सम्राट बिम्बसार- 
श्रेणिकने भगवान्‌ महावीर प्रभुके समवशरणमे इस भावनाके द्वारा 
तीर्थंकर प्रकृतिका सातिशय बंध किया और इससे वे आगामी कालमें 
महापत्म नामके प्रथम तीर्थ कर होगे। 

इन सोलह कारण भावनाओके प्रभावपर जैनपूजामे द्यानतरायजों 
ते इस प्रकार प्रकाश डाला है- । 

“दरस विसुद्धि धरे जो कोई। ताको श्रावागमन न होई। 
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विनय महा धार जो प्रानी । शिव वनिता तसू सखिय बज़ानी। 

जील सदा दृढ़ जो नर पाले। सो औरनकी शआआपद टाले। 

ज्ञानाभ्यास करे मन मांहीं। ताके मोहहातम नाहीं। 

जो संवेग भाव विसतार। सुरग मृद्ति पद आप निहारे। 

दान देय मन हर॒प विद्येस । इहु भव जत परभव सुख देसे। 

जो तप तप खप अभिलापा । चूरे करम-शिखर गुर भाषा। 

साथ्‌ समाधि सदा मन लाव । तिहुँ जग भोग भोगि शिव जावे । 

निसि दिन बयाबृत्य करेपा । सो निहर्च भव-सिधु तिरेया। 

जो अरिहन्त भगति सन आते । सो जन विषय कषाय न जाने। 

जो आचारज भगति करे है। सो निर्मल आचार धरे हे। 

बहु-भुत-वन्त भगति जो करई । सो तर संपूरन श्रुत घरई। 

प्रवचन भगति कर जो ज्ञाता । लहे ज्ञान परमलेंद दाता। 

पट झावह््यक काल जो साथे | तो ही रत्लत्रय आराब। 

घरम प्रभावकरे जो ज्ञानों। तिव शिव मारय रीति पिछानी | 

चत्सल अंग सदा जो ध्याद। त्ञो तीर्यक्रर पदवी पावे॥ € ॥ 

एही सोलह भावना, सहित धरे द्रत जोय। 
देव-इन्द्र-न्र-वन्ध पद, छातता शिवपद होय ॥* 

सपूर्ण भाव्रपदमे भावनाओका ब्रत सहित अभ्यास किया जाता हैं। 
इन भावनाबोके अंतस्तलपर दृष्टि डालनेसे विदित होता है, कि अत्यन्त 
महिमापूर्ण त्रिभुवनवंदित तीर्थकर-पद प्राप्त करनेवाले आत्माको कितनी 
उच्चकोटिकी साधना आवश्यक होती है। जैन आगममें कहा है-कोई 
भी समर्थ मानव अपनी साधनाके द्वारा तीवकर वनने योग्य पुण्यका सम्पा- 
दव कर सकता है। 

इस प्रकार योग्यकालको प्राप्त कर साधक अपनी सावनाके पथमें 
प्रगति करता रहता है। मोहान्वकार और प्रमादकों दूर कर आत्म- 
जागरणकी ओर उन्मृख्त हो सात्त्विक वृत्तियोको विकसित करना तत्ततज्ञों 
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का कतव्यं है। चतुर साधक अनुकूल कालको प्राप्त कर अपने साध्यकीः 
प्राप्ति निमित्त हृदयसे उद्योग करता है। 
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पुरातत्त्व प्रेमियोका प्राचीन वस्तुपर अनुराग होना स्वाभाविक है, 
किन्तु किसी दाशंनिक विचार-प्रणालीको प्राचीनताके ही आधारपर 
प्रामाणिक मानना समीचीन नहीं है। ऐसा कोई सर्वमान्य नियम नहीं 
है, कि जो प्राचीन हे, वह समीचीन तथा यथार्थ है और जो अर्वाचीन है, 
वह अप्रामाणिक ही है। असत्य, चोरी, लालच आदि पापोके प्रचारकका 
पता नहीं चलता, अत अत्थन्त प्राचीनताकी दृष्टिसे उनको कल्याण-- 
कारी माननेपर वद्दी विकट स्थिति उत्पक्ष हो जायगी। प्राचीन होते हुए. 
भी जीवनको समज्ज्वल बनानेमे असमर्थ होनेके कारण जिस प्रकार चोरी” 
आदि त्याज्य है, उसी प्रकार प्रामाणिकताकी कसौटापर खरे न उतरनेके 
कारण प्राचीन कहा जानेवाला तत्त्वज्ञान भी मुमृक्षुका पथ-प्रदर्शनः 
नही करेगा। 

कालिदासने कितनी सुन्दर बात लिखी हँ- 

“पुराणमित्येव न साधु सर्वे न चापि नूत॑ लवसित्यवद्यस । 
सन्‍्तः परीक्ष्याल्यतरद्‌ भजन्ते मृढः परप्रत्ययनेयबुद्धि: ॥ 

प्राच्नीन होने मात्रसे सभी कुछ अच्छा नहीं कहा जा सकता और न 
नवीन होनेके कारण सदोष ही। सत्पुरुष परीक्षा कर योग्यकी स्वीकार 
करते हे किन्तु अज्ञानी दूसरेके ज्ञानके अनुसार अपनी जुद्धिको स्थिर करते 
हैं-वे स्वयं उचित-अनुचित बातके विष्यमें विच.र नहीं करते। 

ताकिक जैन शआ्राचार्य सिद्धसेत कहते हे--आचीनताका कोई अवस्थित 
रुप नही है। जिसे हम आज नवीन कहते हे, कूछ कालके व्यतीत होवे- 
पर उसे ही हम प्राचीन कहने लगते हे। उनका तक यह है-- 
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“जनोध्यमन्यस्थ भुतः पुरातनः पुरातनेरेव सम्ो भविष्यति। 

पुरातनेष्वित्यनवस्थितेष्‌ कः पुरातनोक्तान्यपरीक्ष्य रोचयेत्‌ ॥* 

मरनेके अनन्तर अन्य पुरुषोके लिए हम भी प्राचीन हो जायेगे 
और शाचीनोके सदृश हो जायेँंगे। ऐसी स्थितिमे पुरातनता कोई 
अवस्थित वस्तु नहीं रहती, अतएवं पुरातन तथा नवीनका परीक्षण 
करके अग्रीकार करता चाहिए। 

जैन तत्त्वज्ञान समीचीन तथा तर्कावाधित होनेसे मुमुक्षुके लिए वद- 
नीय हूँ । प्राचीनताके साथ सत्यका सम्बन्ध सोचनेवाले सभ्योके लिए 
भी जैन सिद्धान्त माननीय है। भारतव्षमे विदेशी गासन आनेपर जो 
प्वमे पुरातत्त्वज्ञोने खोज की थी, वह आजके विशिष्ट विकसित अध्ययन 
के उज्ज्वल आलोकमे केवल मनोरजनकी वस्तु है, कारण सत्यके प्रकाशमे 
उसका कुछ भी मूल्य विदित नहीं होता। एलफ़िन्सटन नामक अग्रेज 
अपनी भारतीय इतिहासकी पुस्तकें लिखते हे'-“जैनधर्म छठवी या 
सातवी ईसबीमे उत्पन्न हुआ।” इस परपराका अनुगमन टामस, वेबर, 
जोन्स, मुल्ला आदि अनेक विद्गानोने किया। इस विचारके आधारपर 
जैनधर्मकी ऐतिहासिकताके विषयमे वहुत भूम उत्पन्न हुआ, किन्तु आध- 
निक शोध ने जैनधर्मको अत्यन्त प्राचीन माननेकी अकाट्य सामग्री 
उपस्थित कर दी है। 

मेगस्थनीजके लेखोसे इस बातपर प्रकाझ पडता हैं कि ईसवी सनसे 
चार सौ वर्ष पूर्व बडे बडे नरेश अपने विश्वासपात्र लोगोको जैन श्रमणो- 
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मूनियोके पास भेजकर उनसे अनेक विषयोपर प्रकाश प्राप्त किया 
करते थे। | । 

अजमेरके पास वडली ग्राममे एक जैन लेख वीरनिर्वाण सवत्‌ ८४ 
अर्थात्‌ ईंसवी सन्‌ से ४४३ वर्ष पृ्वंका महामहोपाध्याय रा० ब० 
गोरीशकर होराचन्द श्रोकाने स्वीकार किया है। इससे ज्ञात होता है 
कि आजसे लगभग २४०० वर्ष पूर्व राजपूतानामे जैनधर्मका प्रचार था। 
दिल्‍लीके अशोक स्तम्भमे जैनश/मंका णिग्गठ' शब्द द्वारा उल्लेख किय। 
गया है। प्रशस्तिके उस लेखमे बताथा है कि सम्राद अशोकने अन्य 
सप्रदायोके अनुसार निम्ने्थ (निगन्‍्थ) पथके लिए 'धर्म-महामात्य' की 
नियक्ति की थी। यह लेख ईसवी सनूसे २७५ वर्ष पूर्व अर्थात्‌ आजसे 
२२२१ वर्ष पूरे जेनवर्मकी महत्त्वपूर्ण स्थितिको सूचित करता है। यदि 
वह महत्त्वपूर्ण अवस्थामे न होता, तो उसके लिए सम्राट्‌ अशोक विशिष्ट 
मत्रोकी नियुक्ति क्यों करता ” 

*रेबरेण्ड जे० स्टेबेससन, अध्यक्ष रायल एशियाटिक सोसाइटी इस 
निष्कर्पपर पहुँचे हे कि दि० जेन सप्रदाय प्राचीन समयसे अबतक पाया जाता 
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है । ग्रींक लोगोनें पथ्चिमी भारतमे जिन जिमनोसोफिस्टो' का वर्णन किया 
है वे जेन लोग थे। वे न तो बौद्ध थे और न ब्राह्मण थे। सिकन्दरने , 
दिगम्वर जैनोके समृदायकों तक्षशिलामे देखा था, उनमेंसे कालोनस- 
कल्याण नामक दिगम्बर जैन महात्मा फारस तक उनके साथ गए थे। 
इस युगमे यह धर्म २४ तीर्थंकरों हरा निरूपित किया गया, उनमे 
भगवान्‌ महावीर अतिम है। 

मथुराके ककालीटीलेमे महत्त्वपूर्ण जैन पुरातत्त्वकी सामग्रीके सिवाय 
११० जैन शिलालेख मिले है। जो प्राय कगानवी राजाओके समयके 
हैं। स्मिथ महाशय उन्हे प्रथम तथा छितीय गताव्दीका मानते है। एक 
खड़गासन जैनमूर्तिपर लिखा है 'यह अर (जरहनाथ) तीर्थकरकी प्रतिमा 
सवत ७८ में देवोके द्वारा निर्मापित इस स्तृपकी सीमाके भीतर स्थापित 
की गई।” 

इस स्तूपके विषयमे फुहरर साहब लिखते है-“यह स्तूप इतना प्राचीन 
है, कि इस लेखकी रचनाके समय स्तूप आदिका वृत्तान्त विस्मृत ही गया 
होगा। लिपिकी दुष्टिसि यह लेख इंडोसिथियत सबत्‌ (शक) 
भर्थात्‌ सन्‌ १५० ईस्वीका निरिचत होता है। इसलिए ईसवी सनसे 
अवेक शताब्दी पूर्व यह स्तूप बनाया गया होगा। इसका कारण यह है 
कि यदि इसकी उस समय रचना की गई होती, जब कि मथुराके जैनी 
सावधानीपूर्वक अपने दानकों लेखबद्ध कराते थे, तो इसके निर्माताओका 
भी नाम अवश्य ज्ञात रहता! । स्थृजियम मश्ुराकी दूसरी रिपोर्टमें लिखा 
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है कि मधु राके ककालीटीलामे ईसासे दो सदी पूर्वकी महत्त्वपूर्ण जैन 
सामग्री उपलब्ध होती है!। मथुराकी जैन और वौद्ध स्तूपोकी सदृझ्ताके 
सबधमे डा० बलर ()7. 87767) का कथन है कि-/“इस सादृश्यका 
कारण सभवत. यह नहीं है कि एक सम्प्रदायवालोने अन्य सप्रदायकी 
नकल की हो कितु दोनो सप्रदायोने भारतकी राष्ट्रीय कल्ाको अपनाया 
और इस कार्यके लिए दोनोने उन्ही कारीगरोको रखा'।” यह सदशता 
ककालीटीलाके जैन-स्थल तथा दूसरे वुद्ध-स्थलोमे उपलब्ध स्तभोसे प्रगट 
होती है। इस सबधमे मथुरा म्युजियमके भूतपूर्व क्यूरेटर डा० बासुदेव- 
शरण यह लिखते हे कि “प्राचीनताकी दृष्टिसे बौद्धस्‍लाके समान 
जैन-कला भी है। जैसा कि ककाली टीलाके शिलालेखोसे सूचित 
होता हँ कि ईसासे दो सदी पूर्व वहा जैन स्तृपका सदुभाव था।*” 
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रिपोर्टके पृष्ठ ३६ में ईसवी सन्‌ १६२ की जैन तीर्थंकर वृषभ- 
ताथकी मूर्तिका उल्लेख हैं, जो एक < कृटुम्बनीनें विराजमाव की 
थी तथा जिसने अपने पति, अपने इवसुर वा अपने गुरका नाम 
उल्लेख किया है। 

स्युजियममे खडयासन और पद्मासनमे कुआन कालीत जंन 
तीर्थकरोकी मूर्तिया है। खड़गासन मूर्तियोंके सवधमे कुशान कालीन यह 
महत्त्वपूर्ण बात सूचित की गई हैँ कि खड़गासन जैन मूर्ति अपनी नग्नताके 
कारण पहचानी जाती है, कितु पद्मासन तीर्थकरोकी मूर्तिया वक्षस्थलके 
मध्यमें विद्यमान श्रीवत्स चिहके द्वारा पहचानी जाती है।' 

आभरणयुक्‍त या सम्रन्थ खड़गासन जैनमूतिका भी सदभाव होता 
है' यह बात पुरातत्वनोकी गोधसे प्रमाणित नही होती । पद्मासन जैन मूर्ति 
दिगम्वबर है, अथवा नहीं है, इस विपयमे कभी संदेह उत्पन्न हो 


906 €कुप्श ६0 0056९ ० ॥6 80405 बाएं 88 06 ग्राइशपएछत्रणा 
700 ऊैकाइशा प्पो& ६९४एए ६0. ४76 €याधहशाए8 0 8 रेंशा9 
5779 तश'& पा 6 5९एणापे एशाप्राए 8. ६ 

१ #0ग्ाह 06 कुए०भा९ तभी 07 प6 ए९टएश्राए6 गा ग0ाएए , 
ए 88ए ४० 9 38 ग़रशंक्री९त ६06 ॥986 0 खेंक्षा)8 पंवाकीक्ाएशा' 0 
छाद्माब्ोशातंं, (8 4) 0९0८4४९९ 7 ६6 ए९॥7' 84 (8, 20, 62) 
रत काना गए श४प्रतवेटए०७ 09 8. केपराप्रायंगा ज्री6 तराशातणाड़ 
ा6 7)रशा€ ए कल व्रत, शिगीशना-8एछ 80वें. छ़शांप्क्षें 
पधण।0" (?, 8,) 

२... गा फ्र४7९लंशाहुप्रोक्' ९0707 ् पा5 007 थ/6 क्षापशाएटत 
0०७० वशा!। पीलाक्राटश'क ॥88९8, 000॥ 868/९वं 270 ४8707॥9 
ण 6 #िप्र॥98 0९१0 बाते 508 ढेक्षा॥8 77826 75 0०0- 
पाणाओंए 740एगी6९त 0ए 708 प्रपाए 070 06 इढक/ंह्त 7ग्रिशा- 
श8 पर8805 0ए 6 8ल्‍एशॉ59 570 पा 6 ९७४४४ ० 6 
लसाह्श 


२९४ जेनशासन 


भी जाता है, किन्तु प्राचीनतम खड़्गासन जैन मूर्तिका दिगम्बर मृद्रासे 
अकित पाया जाना, दिगम्बर सप्रदाय ही पुरातन जैनधर्म है, इस दृष्टिको 
परमार्थ प्रमाणित करता है। एक वात और भी विचारणीय है, कि पद्मा- 
सन जैनमूर्तिकी पहिचानत वक्ष स्थलमे विद्यमान श्रीवत्स चिहमसे होती 
है, यदि पुरातन जैनमूर्ति अदिगम्बर सम्प्रदायानुसार सालकार होती, 
तो उसमे श्रीवत्स चिहका दर्शन ही सभव नही होता, तव उनकी पहिचान 
भी न हो पाती। अत अदिगम्वर सप्रदायकी अर्वाचीनता अवाधित सिद्ध 
होती है। 
जैनधर्ममे स्तृपोकी मान्यताके विषयमे जिन्हें सन्देह है, वे कृपया 
महापुराणके सर्ग २२, इलोक २१४ को देखे, जिससे जिनेन्द्र भगवानके 
समवशरणमे मानस्तभ, चेत्यवृक्षादिके साथ स्तृूपादिका भी सदृभाव बताया 
है, यथा- 
“सिद्धार्थ चेत्यवु क्षाहइव प्राकारवनवेदिका:। 
स्तृप: सतोरणा मानस्तन्भा स्तम्भास्त केतवः ॥ २१४ ॥” 
यह भी वर्णन आया हे कि वडे रास्तेके मध्यमे € स्तूप थे, जिनपर 
अरिहन्त तथा सिद्ध भगवानकी मूर्तिया विराजमान थी। (२६२-६५) | 
अत यदि सूक्ष्म परीक्षण किया जाय तो जिन शोधकोने जैनियोमे स्तूप 
नही होते इस भूमवश्ञ स्तूप मात्र देख उन्हें वौद्ध कह दिया है, उन्हे महत्त्वपूर्ण 
सशोधन अनेक स्थलोके विषयमे करना न्यायप्राप्त होगा। 
इतिहासकारोनें बहुतसी जैनपुरातत्त्वकी महत्त्वपूर्ण सामग्रीको 
अपनी भान्‍्त धारणाओके कारण वौद्ध सामग्री घोषित कर दिया है। स्मिथ 
साहब यह वात स्वीकार करनेका सौजन्य प्रदर्शित करते हे कि! कही 
कही भूलसे जन स्मारक बौद्ध बता दिए गए हे । डा० पलीट अधिक स्पष्ठता- 


अनओ बजथलालिनाओल आवश्यक 
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पूर्वक कहते हैँ कि! समस्त स्तृप और पापाणके कटघरे वौद्ध 
ही होगे, इस पक्षणतने जैन ढाचोको जैन माने जानेमें वाधा उत्पन्न की, 
और यही कारण है कि अब तक केवल दो ही जैन स्तूपोंका उल्लेख 
किया गया है। 

उत्कल-उडीसा प्रान्तमे पुरी जिलेके अन्तर्गत उदयगिरि सण्ड-गिरि 
के जैन 'मन्दिरका हाथीगुफावाला गिलालेख जैनधर्मकी प्राचीनता 
की द्‌ प्टिसे असाधारण महत्वपूर्ण है। उस लेखमे “नमो श्ररहंतानं नमो 
सब सिद्धान/ आदि वाक्य उसे जैन प्रमाणित करते है। यह ज्ञातव्य हूँ 
कि दिलालेखमे आगत नमो सव सिधान' वाक्य आज भी उड़ीसा 
प्रातमें वर्णमाला शिक्षण प्रारभ कराते समय सिद्धिरस्तु' के रूपमे पढा जाता 
है। तेलग भाषामे ४४ तम शिवाय' 'सिद्ध नम” वादय उस अवसरपर 
पढा जाता है। महाराष्ट्र प्रात्तमे भी ४४ नम सिद्धेम्ब” पढा जाता 
है। हिन्दी पाठ्शालाओमें जो पहले 'ओ नामा सीध' पढाया जाता था वह 
४5 नम सिद्धमका ही परिवर्तित रूप है। इससे भिन्न भिन्न प्रान्तीय 
भाषाओपर अत्यत प्राचीतकालीन जैन-प्रभावका सद्भाव सूचित होता है । 

शिलालेखम लिखा है कि महामेधवाहन महाराज खारवेल मग० देशके 
अधिपति पुष्यमित्रके पाससे भगवान्‌ वृषभदेवकी मृति वापिस लाए। 
तीन सौ वर्ष पूर्व मगंधाधिपति नन्‍्दनरेश उस मूरतिको अपने यहा कलिगसे 
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ले गए थ। स्व० पुरातत्त्वज्ञ वेरि० श्री काश्ीप्रसाद जायसवालने उस 
लेखका गभीर अध्ययन करके लिखा है कि! “अब तक उपलब्ध इस देशके 
लेखोमे जैन इतिहासकी दृष्टिसे वह अत्यन्त महत्त्वपर्ण शिलालेख है।' 
उससे पुराणके लेखोका समर्थन होता है। वह राज्यवशके क्रमको ईसा 
से ४५० वर्ष पृवं तक बताता है । इसके सिवाय उससे यह सिद्ध होता 
हूँ कि भगवान्‌ महावीरके १०० वर्षके अनंतर ही उनके द्वारा 
प्रवतित जेनधर्म राज्यधर्म हो गया और उसने उडीसामे अपना 
स्थान वना लिया।' 
इस मर्तिके विषयमे विद्यावारिधि वैरिस्टर चपतरायजी लिखते हैं- 
“प्‌णा8 8&/प76 7080 970090ए 4060९ 08८९ एछप0०! $0 
॥७78ए79 8 ध76 गत 90590 ९एशा ६0 08 0 
?878ए979/09.-([980&0!90679 [0. 67) यह मूर्ति बहुत 
करके महावीरके प्‌ वंकी होगी और पारव॑नाथ॑से पृर्ववर्ती भी सभवनीय है ।” 
आजसे लगभग ढाई हजार वर्ष पूर्व भी जेनधर्मके आद्य तीर्थंकर 
भगवान्‌ वृपभदेवकी मूर्तिकी मान्यता इस जैन दृष्टिको प्रामाणिक सूचित 
१ छिप 07 ४6 एणाए ० शल्प् ए 06 गराष0"ए एग 
बंभागाआ, ॥ ॥8 (6 708: प्र]00४क्याई पराइए१०७7एणा एक 
ताइ2ट0एश'रवं ग 6 ०पाएए ॥& ९णीपा$ शश्र्राक्राआ0 
76007वं 0 67768 ४6 वैश़ाबद्वाए टी॥007002ए $0 0. 
450 8 ९ एपाषीक्ष 7 ए0ए९5 ऐक्क वेंश्ाशशा शासश'80 
(/7१8 क्षाव 9700090)ए 932600876  ४6 ४80४ 7शह्ठाण 
जाता ग्रावार्त एल ण व णावेक वैक्षाइशा। 
२ “नमो अरह (न) तानं, नमो सवसिधान । ऐरेन महाराजेन 
महामेघवाहनेन, . . « कलियाधिपतिता सिरिखारवेलेन, . . « ववारसमे च 
बसे. .... मा (गध) च राजानं वह (स) तिमित पादे व () दाप 
(थ) ति, नंदराजनितं कलिगजिन संनिवेत्, . .. . अग-मगधबसूं नयति. « व 
“जे० सि० भास्कर भा० ५ कि० १प० २६, ३० । 
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करती है कि जैनधर्मका उद्भव इस यूगमे भगवान महावीर अथवा पाइवे- 
ताथसे न सानकर उनके पृर्ववर्ती भगवान्‌ वृषभदेवसे मानना उचित है। 

जैन शास्त्रोमे चौवीस तीर्थकर-श्रेष्ठ महापुरुष माने गए है। हिन्दू 
शास्त्रोमे २४ अवतार स्वीकार किए गए है। बौद्धधर्ममे २४ वुद्ध माने 
गए हूं। जोरेस्ट्रीयशों (20708077&78) से २४ अरहूर (88) 
माने गए है। यहूदी धर्ममें भी आलकारिक भाषामे २४ महापुरुप 
स्वीकार किए गए है ।* जैनेतर स्रोतों द्वारा जैनधर्मके चौवीस महापुरुषों 
की मान्यताका समर्थन यह सूचित करता है कि जैन मान्यता सत्यके 
आधारपर प्रतिष्ठित है। 

इसी” प्रकार जैनियोमें प्रचलित जुहार' शब्दका भारतमे व्यापक 
प्रचार जैन सस्कृतिके प्रभावको स्पष्ट करता है। 'जु' युगादि पुरुष भगवान्‌ 
वृषभदेवके प्रणामका द्योतक है, हा का अर्थ है, जिनके द्वारा 
सव॑ सकटोका हरण होता हैं और र' का भाव है, जो सर्व जीव- 
धारियोके रक्षक है इस प्रकार जिनेद्ध गुण वर्णन रूप जुहार' शब्दका 
भाव है। जुहार' शब्द का व्यवहार जैन वधु परस्पर अभिवादनमें 
करते है । तुलसीदासजीकी रामायणमे “जुहार' शब्दका अनेक वार उपयोग 
किया गया है। अयोध्याकाण्डसे लिखा है कि चित्रकूटकी ओर जब 
रामचद्रजी गए है, तब थोग्य निवास भूमिको देखते समय पुरवासियोने 
रघुनाथजीसे जुहार की है। 

“ले रधनार्थाह ठाउ' देखावा। कहेडउ राम सब भांति सुहावा। 
पुरजन करि जोहार घर आए । रघुवर संध्या करन सिधाए ॥८६-३॥* 

पुरवासियोके द्वारा इस शब्दका प्रयोग इसकी सर्वमान्यताकों सूचित 

करता है । 





१. 7१6-प्लाश्रा४०॥86ए७, 76 #0प7600 0 उक्त एफ. 
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भीलोन भी रामचद्रजीसे जुहार की है और अपनी भेट अपित की 
“कर्राह जोहार भेंठ धरि भागे । प्रभुह विलोकाह अति अनरागे। 
प्रभाह जोहारि बहोरि बहोरी । वचत विनीत कहह कर जोरी ॥१३४॥” 
अयोध्यावासियोने रामवनवासके पढचात्‌ भरतजीके अयोध्या आगमन 
'पर भी इस शब्दका प्रयोग किया हैं- 
“पुरजन मिर्लाह न कह कछु, गवाह जोहार्राह जाहि। 
भरत कूतल पूछि न सर्काह, भय विषाद मन मांहि ॥ १५६ ॥” 
इत्यादि प्रमाण पाए जाते है। 
आल्हाखडमे भी वीर क्षत्रिय तथा राजा लोग परस्परमे जुहार' द्वारा 
अभिवादन करते हुए पाए जाते है । 
पद्मितीहरण' अध्यायमे पृथ्वीराज और जयचदमे 'जुहार' शब्दका 
प्र योग आया हे 
“जाग आगे चंद भाट भए पाछे चले पिथौरा राय।' 
भारी बैठक कनउजियाकी भरमा भूत लगो दरबार॥ 
जाइ पिथौरा दाखिल हो गए। दोउ राजनमें भई जुहार ॥४०४* 
माडौकी लडाईमे देखिए- 
“हुक हरिकारा दौड़ति श्रायों। जा आ्ाल्हाको करी जुहार ॥* 
“सिरसा समर में मलखानने धीरसीगसे जुहार की है- 
“भंसहु कि बेठक क्षत्री बेठे। सबके बीच वीर सलिखान। 
साथी श्रपने ताहर छोड़े। अकिल गयों धीर सरदार ॥ 
करो जुहार जाय समुहे पर। ऊँची चौकी दई डराय। 
देखि पराक्रम नर मलिखेको धीरज सनमे गए सरमाय। 
करि जुह्ार धीरज तब चलिये। पहुँचे जहा वीर चौहान 
इस प्रकार बहुतसे प्रमाण उपस्थित किए जा सकते है, जिनसे जुहार 
शब्दका व्यापक' प्रचार सावंजनिक रूपसे होता हुआ ज्ञात होता है। 


/0५ 
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शिवाजी महाराजने अपने एक पत्नमे भी इसका प्रयोग किया हैं। 
“भोर ढिल्‍ले रोहिड प्रति राजी शिवाजी राजे जोहार ।” 
(मराठो वाइमबमाला-पदवर्धनक्नत ) 
जुह्र गव्दकी व्यापकतापर गहरा प्रकाग रहीम कविके इस पद्च द्वारा 
पडता हैं-- 
“सब कोई पवसों करें राम जुहाराँ सलाम। 
हित रहोम जब जानिये जा दिद अटठके काब ॥ 
इस प्रकार भारतीय जीवनके साहित्यपर सूक्ष्म दृष्टि डालनेसे जैनत्व 
के व्यापक प्रभावको ज्ञापित करनेवाली विपुल सामग्री प्र काशमे आए विना 
न रहेगी। भारतमे ही क्यो वाहरी देगोमे भी ऐसी सामग्री मिलेगी। अमे- 
रिकाका पर्यटन करनेवाले एक प्रमुख भारतीय विद्वानूने हमसे कृहा था 
कि वहा भी जैन सस्कृतिके चिह् विद्यमान हे। जिन लेखकोने वैदिक 
दृष्टिकोणको लेकर श्रचारकी भावनासे उन स्थलोक! निरीक्षण किया 
उनने अपने सप्रदायके मोहव्श जैन सस्क्ृति विषयक सत्यको प्रगट 
करनेका साहस नहीं दिखाया। आशा हू अन्य न्यायशील विद्वान्‌ भविष्यमे 
उदार दृष्टिसि काम लेगे। 
“हिन्दशास्त्रेसे विदित होता हैँ कि यगके आदिमे भगवान 


१. “जुहारकों भातिवश जौहर-ब्रतका चयोतक कोई कोई सोचते 
है, किन्तु उपरोदत विवेचन द्वारा इसका व॑ज्ञानिक श्र्थ स्पप्द होता है। 
जैन सस्क्ृतिके अनुरूप भाव होनेके कारण ही जन जगतमों श्भिदादनके 
रूपमें इसका प्रचार है। अत. 'जोहर के परिवर्तित रुपमें जु हारको मानता 
झसम्यक हु । 

२ छात्रा एथ्शीए एथाबा ए76 700प४ ४6 उ्यत ६९९०४: 
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बुषभदेवने जैनधर्मकी स्थापना की। वे सर्वज्ञ, सर्वदर्शी महामानव 
थे, जिनकी हिन्दू धर्मके अवतारोमे भी परिगणता की गई हैँ। जैन 
शास्त्रोके समान ही उनके माता-पिता मरंदेवी तथा नाभि राजा कहे 
गए है। भारतवर्षका नाम जिन चक्रवर्ती भरतके प्रभाववश पडा 
वे भगवान्‌ वृषभदेवके गणवान पुत्र हिन्दू शास्त्रोमे भी कहे गए हे। कर्म- 
युराणमे लिखा है कि- हिमवर्षमे महात्मा ताभिके मरुदेवीसे महा- 
दीप्तिधारी वृषभ नामक पुत्र हुआ। ऋषभसे भरत हुआ, जो सौ पुत्रोमे 
ज्येप्ठ एवं बीर था।” माकंण्डेयपुराणके कथनातुसारों पिता ऋषभने 
दक्षिण दिल्लामें स्थित हिमवर्ष भरतकों दिया। इससे उस महात्माके 
कारण यह भारतवर्ष कहलाया। सर राधा कृष्णन्‌का कथन है, “जैन 
परपरा ऋषभदेवको जैनधर्मका सस्थापक बताती हैं जो अनेक सदी पूर्व 
हो चुके हें। इस विषयके प्रमाण विद्यमान है कि ईस्वी सन्‌से एक शताब्दी 
पूर्व लोग प्रथम तीर्थंकर ऋषमभदेवकी पूजा करते थे। इसमें कोई सदेह 
नही है कि वर्धभान अथवा पारवेनाथके पूर्वमे भी जैवधर्म विद्यमान था। 
यजूबदम ऋषभदेव, अजितनाथ तथा अरिष्टनेमि इन तीन तीर्थकरोका 
9॥908ए७ ॥7 ऐगा$ वर्षा एएछ6 704 (क्‍806व राई दरा॥6.. क्षागर0४: 
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१ “हिमाहवयन्तु यदर्ष नाभेरासीन्महात्मनः। 
तस्यषंभो5भवत्युत्नो सरदेव्यां महाद्युतिः ॥ 
ऋषभात्‌ भरतों जज्ने वीर. पुत्रदताग्रजः ।* 
-दृप्रणा9 ?7%8 4..87, 87-88 
२ “ऋषभात्‌ भरतों जन्ने वीर. पुत्रशताह्ररः ॥ 
सो5भिषिच्यषंभ: पुत्र॑ महाप्रात्नाज्यमास्यितः । 
हिमाह्वुयं दक्षिणं वर्ष भरताय 4पिता ददों ॥ 


तस्मात्तु भारतं वर्ष तस्य नाम्ना महात्मनः ।* 
>ओेशत्र00९ए8 रिप्रातह्रा& 7, 89-44 
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उल्लेख पाया जाता है। भागवतपुराणते, ऋषभदेव जैनधर्मके सत्वापक 
थे, इस विचारका समर्थन होता है ।”*! 

वैदिक विद्वान्‌ प्रो० विह्पाक्ष एम० ए० बेदतीर्य ऋग्वेदमे भगवान्‌ 
ठउपभदेवके सद्भाव ज्ञापक मंत्रको बताते हुए लिखते हे-- 

४ऋषभ मासमानानां. सपत्नानां विषासहि। 

हन्तारं शन्नूणां कृधि विराज' गोपितं गवाम्‌ ॥-१०१-२१-६६ ए 

हे रद्रतुल्यदेव, क्या तुम हम उच्चवंगवालोंमे ऋषभदेवके समान 
श्रेष्ठ आत्माको उत्पन्न नहीं करोगे। उनकी बहँन्‌ उपाधि आदि धर्मो- 
पदेप्टापनेकी च्ोतित करती है। उसे गन्रुओका विनाझक बनाओ। 

विस्यात्‌ विद्वान्‌ श्री बियोवा भावे लिखते हे, जैनविचार नि.संशय 
प्राचीन कालसे है, क्योकि, 'अहंन्‌ इदं दयसे विश्वमभ्वम्‌"* इत्यादि वेद 


१६ चेंधा ए40ाप00 85९॥065 ४ णगढ्ग 8 $एशंशा 
६0 पांडत870॥906९ए79. 0 वएटते एध्याएं एशांप्रागं६६ 080२, शा 
38 €एणातेशा९ 0 5000 एब्व; 80 487 08८४ 88 6 गए. एशांप्राए 
3. ७, ४ ऋछषा'8 60006 छा0 एश6 छणआाआाएएशआएु शिह्वी- 
म0906ए9, 76 एड; ॥शीशारश'8, +श'९ 75 70 00773 ० 
बेशाणानञ एाशए्थोल्ते €एशा ऐएश०४ काीक्ाभशा 0० रथ 
इ8एशाधा)9., 76 ६ धुएा"९08 एाशांप्रए75 ६68 79765 07 पघा६६ 
पपर्ताभारक्रा॥5-रिग्ात्वी)08,.. शगशञाशानी। धएँ.. शज्नाक्‍क्षाशया, 
प॥6 छ822फए७शप्रएध०9 शात05९४ 6 6 पीशं फ्िए9- 
एछाव्रत6€ए2 फाडड गी6 रातश' एत खशाईए '-ातवाशा) ९90 
80009 9 287. ० 4 

२, "पराश्नाबशाब्तेलए8 

३ पूृण बद भत्र इस प्रकार हे :-- 
प्रहेन विभषि सायथकानि धन्च। अहुँन्‌ निष्क यजतं विश्वरूपम्‌ ॥ 
अ्रहँन्‌ इदं दयसे विश्वमभ्वम्‌ । न वे ओजीयो रुद्र त्वदस्ति ॥ २. ३३,१०। 
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“ बचनोमे वह पाया जाता हैं।” इस पक्तिका अर्थ बेदके व्यास्याकार सायण 
के शब्दोमे यह है- है अहेनू, तुम इस विशाल विश्वकी रक्षा करते हो।” 
इस वाक्यका भाव भी जेनियोके मूलभूत जीवदया या अहिसा 
सिद्धान्तके अनुकूल हे। 

जैनशासनके आराधकोके इष्ट देव अहुन्त' हे, यह बात सर्वत्र रूढ 
है। यही कथन हुनुभहायाटकके इस प्रसिद्ध पद्चसे स्पष्ट होता है- 
“यं शेवा: समुपासते शिव इति ब्रह्मेति वेदान्तिनो 
बौद्धा बुद्ध इति प्रमाणपटवः कर्त्तेति चेयायिकाः। 
प्रहँ ब्वित्यथ जेनशासनरताः कर्मेति मीमांसका: 
सोडय॑ वो विदधातु वाब्छितफल चैलोक्यनाथः प्रजु: ॥* 
सल्कृतके पुरातन नाटक मुद्गाराक्षत का एक जीवसिद्धि नामका 
पात्र दिगम्वर जैन मुनिके रूपमे आकर कहता है- 
९ /सासणसलिहन्ताणं पडिवज्जह मोहवाहिबेज्जाणं। 
जे मृत्तमात्तकड़प्न॑ पच्छा पत्थं उवदियति ॥“-अंक ४ 
अरहतोके शासतको स्वीकार करो, कारण वे मोहव्याधिके निवा- 
रणमे वैद्य हे। उनकी औषधि प्रारम्भमे कट्क, किन्तु पश्चात्‌ लाभप्रद 
होती है। इस प्रकार अनेक प्रमाणोंसे यह निर्णय सिद्ध होता है, कि 
'अहँत्त'" शब्द जेनधर्मके इप्ट देवका द्योतक है । 





१ शवलोग जिसकी शिव कहकर उपासना करते है; देदान्ती 
लोग ढ्रह्म, पौद्ध लोग बुद्धदेव, प्रमाणप्रदीण वेयायिक लोग 
कर्ता, जनधर्मावलम्बी अन्त और मीसांसक लोग कर्म 
रूपमे जिसे पूजते है, वह त्रिलोकनाथ भगवान्‌ आपकी मवो 
कामना पूर्ण करे। 

२ सर्वज्ञों जितरागाविदोषस्त्रेलोक्यपूजित:। 


यथास्यिताथंदादी च देवो<हँन्‌ परमेश्वरः ॥ 
2. जिाएशाण' वरशांए शशि ऐ6 गंभ्ा785  शाते6 2ए769 
विश्ाक् माशाशाी छा८ | 55 
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डा० जकोवीका कथन है, “भगवान्‌ पारव॑ंनाथको जैनधर्मके सस्था- 
पक प्रमाणित करनेवाले साधनोका अभाव है। प्रथम तीर्थंकर ऋषभदेवकों 
जेनधमंका सस्थापक प्रमाणित करनेमे जैनपरम्परा एकमत हैं। इस 
परपरामे, जो उनको प्रथम तीर्थकर बताती है, कुछ ऐतिहासिक तथ्य 
सभवतीय है।” पूर्वोक्त जैनेतर प्रमाण भी जब ऋषभदेवको जैनधर्मके 
सस्थापक बताते है, तव उसमे निश्चित ऐतिहासिक तथ्य मानना होगा 
अन्यथा ऐतिहासिक तथ्य किसे मानेगे ” यही वात बेरिस्टर चपतरायजी 
भी कहते हे-/॥ धंाड़ ॥8 70 गाडा0"ए छाते शाडई0गपठलों 
९007ए74/7070, 5 80 707 07 शी)% ९४९ ज0०्पांत 
96 0०0ए५_९त 09ए ४686 ७ए॥5.-[छाशाक्व0080 
€००७ 0. 66). 

वैदिक साहित्यमे अहँनू, श्रमण, मुनय वातवसना  ब्रात्य, महा- 
व्रात्य आदि शब्दों हरा जेन परम्पराका उल्लेख किया गया है। 
श्री काशीग्रत्ताद जायसवालने लिखा है कि लिच्छवि लोग ब्रात्य अथवा 
अव्राह्मुण-क्षत्रिय कहलाते थे। उनकी प्रजातत्र रूप गासनपद्धति 
थी। उनके देवस्थान पृथक्‌ थे। उनकी पूजा अवैदिक थी। उनके 


वऑि-+-+55 


१ रश्च6 78 70078 ६0 7/0ए6 ऐा्80; ?६8४ए७ 8 ६76 
40०प्रापैल" 0 खेक्ाणशा. गेकाए ए8070707 38 प्रातक्षा॥एप्र5 पर 7॥9- 
गाए दिशाक्ष०8, 068 ग्रिड पवतिक्षोरक्ष'॥ (98 78 70एरातेथ") 
गपाश 6 प्रवए 0268 8७॥6९ गाए क्रा#णपाटशं पर ह6 80707 
जाए ए्रा्र८०5 गाता प6 गिीड पशिशादवए9 


२ फ्व्फ ४० एब्यो९व एए33 ण' एा॥7॥79ग॥68] ॥75॥- 
धांणाए98, ॥6ए ॥40 8 7७७परजीट20 ई07॥ 07 60एश7- 
पा, ग९ए गत शीशा' 0ए0 शीणाह8, गीशा' ॥0ा- 
'एतवार ग्रणशाए, ग्रोशा"' 0ज्चञा 7शाह्माएएपड 688008, ६7९ए 
एथा0ग56वं 7 ?-ा0१60 पै०ए०ज़, 9 499,929, 
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धर्मगुरु पृथक्‌ थे। वे जेनधर्मका सरक्षण करते थे |” प्रोफेसर चक्रवती ने 
अथवंबेदमे अनेक बार उल्लिखित ब्ात्यका भर्थ यज्ञ करनेवालेके विपरीत 
व्रत पालनेवाला किया है।' 
प्राचीन प्रतिवाले, वेद आदिका परिशीलन कर महान्‌ विद्वान्‌ पं० 
टोडरमलजीने अपने 'मोक्षमार्ग प्रकाशक' ग्रन्थमे अनेक अवतरण देकर 
बताया है कि वेदोमे चौबीस तीर्थकरोकी वन्दना की गई है। उसमे नेमिनाथ, 
सूपारवेनाथ नामक २२ वे तथा सातवें तीर्थकरका उल्लेख किया 
गया है, किन्तु वर्तमान वेदके सस्करणोमे अनेक मत्रोका दर्शन नही 
होता। इसका कारण श्री वेरिस्टर चम्पतरायजीके शब्दोमे यह है 
कि साप्रदायिक विद्वेषवश ग्रथमे काट छाट अवश्य हुई है। श्रीहरिसत्य 
भट्टाचार्य एम० ए० सदृश उदार विद्वान भगवान्‌ अरिष्टनेमि' नामक 
अग्रेजी पुस्तक (पृ० ८८, ५९) में नेमिनाथ भगवान्‌की ऐतिहासिक 
महापुरुष स्वीकार करते है। यदि महाभारतके प्रमुख पुरुष श्रीकृष्ण 
इतिहासकी भाषामे अस्तित्व रखते है, तो उनके चचेरे भाई परम दयालु 
भगवान्‌ नेमिनाथको कौन सहृदय ऐतिहासिक विभूति न मानेगा, जिनके 
निर्वाण स्थल रूपमे उर्जयन्त गिरि पूजा जाता है ” 
जैनेतर साहित्य, जैन वाइमय तथा शिलालेख आदिके प्रकाशमे 
जैनधर्म भारतका सबसे प्राचीन धर्म प्रमाणित होता है। जैनश्षास्त्रोका 
[. ्रतए खा) 62४78 एक्का। 0, ए0 झेशओए 
२ ६ ७ ग्राक्षरग्राएु 40 706 ह8 रेशए जशापरॉ्ध४ ॥478 
>पृषण8त एथ्ाए ताक ए8854268.. 77 6 ४९१४8 
प्रिश्ाइशेए९5, जोशी 88 70 0086/ ४0 06 [0ए॥५ ॥7 ६76 
९प्रफ्लां; ९तांप्णा8. जि०्०काहु ॥88 एशए गंटर्शए 96७7 
टक्ापणालते 070 0 ॥ 826 ४९४४९. एशा३ 778ए 96 800077/०0ं 
#0' 9ए 06 णरर् ॥0४ग0ए ण॑ श6 मात्र ऐ0एक08 
वेधायभा। व. 7९९९ ग्रेश्झणालल. प्राय ?... दिशी- 
9079066ए9. ?., 08 
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वर्णन और उसकी यथार्थताका परिज्ञान करानेवाली मथुराकी जनस्तूप 
आदि सामग्रीकों दृप्टिमे रखते हुए श्री विसेन्द स्मिथ लिखते है- 
“इन खोजोसे लिखित जैन परपराका अत्यधिक समर्थन हुआ है। वे इस 
बातके स्पष्ट और अकाटय प्रमाण हे कि जैनधर्म प्राचीन है और वह 
प्रारभमे भी वर्तमान स्वरूपमे था। ईसवी सनके प्रारभमे भी चौवीस 
तीर्थंकर अपने-अपने चिह्न सहित निरचयपूर्वक माने जाते थे।” 

जब स्मिथ सदृभ प्रकाण्ड ऐतिहासिक विद्वान्‌ जैनपरपराके प्रति- 

पादनसे अविरुद्ध सामग्रीको देखकर उसे अकादय कहते है तव ऐति- 
हासिक क्षेत्रमे विज्न पुरपोका जैन मान्यताओकों उचित आदर प्रदान 
करना चाहिए। जेनवाड मयकी जब्दावली आदिमे कुछ सादच्य 
देखकर कोई कोई लोग जैन और वौद्ध धर्मोको अभिन्न समझा करते थ, 
किन्तु अर्वाचीन शोध दोनों धर्मोकी भिन्नताको पूर्णतया स्पप्ट करती है। 
सवत्‌ १०७० में रचित अपने “धर्मपरीक्षा' नामक सस्क्ृत प्रन्थमे 
झमितगति आचार्य कहते है “कि भगवान्‌ पाइवेनाथके शिष्य मौडिलायन 
नामक तपस्वीने वीर भगवानूसे' उप्ट होकर वृद्ध दर्शत स्थापित किया 
और, अपने आपको शुद्धोदनका पुत्र वुद्ध परमात्मा कहा ।' 

१ “"एप6 काइ९०एशारड ॥876 ६0 एश'ए [ब्वाएटू2 ९रशां 5प9.॥6प 
९07०००'७ह०णा ६0 #॥6 ज्ातवतेशा खेशा फपारणा 870 
गरालए ऐणीश' ंबाष्रोी0९ शार्व प्राएणाए०ए९४ा0६  फाएण 
० छह भाध्रवुपमाए रण 6 गशा मशाह्ञाणा 0 0 एंड 
€्ए €्यहंशाएरट एश'ए गाए पा ॥8 768४४ ई007, 
गुणार इ९ए९४ ० एशाएाए 0पए7 9णग (प्राष्गीशायर्वा45) 
९४९) गा 8 ताईग्राकाए& शग्गीक्षा। ३8 ९एशतेशा।ए गरकोए 
हलाल्एटत गा ४६ 706 06ए7ण्2 0० 6 एलइं्रथा एा। 

२. रुष्ट: श्रीवीरनाथस्य तपस्वी मोडिलायनः । 

शिष्यः श्रोपाइवनाथस्य विदधे बुद्धदशेनम्‌ ॥ 
शद्धोदनसुतं बुद्ध परमात्मानम्त्नवीत्‌ ॥ अ० १८ाांँ 

२० 
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जैन और बौद्ध साहित्यका तुलनात्मक अध्ययन करनेवाले विशेषज्ञ 
डावटर विमलचरण ला ने बताया है कि-कुछ शब्द जैन वाड मयमे जिस 
अथमे प्रयुक्त होते है, उन शब्दोको बौद्धसाहित्यमें' अन्य अर्थमे लिया 
गया है । कुछ जैन शब्द वौद्धोमे नही पाए जाते है। जैसे आकाशका जो 
भाव जैनोने ग्रहण किया है, उसका बौद्धग्रथोमे अभाव हैं। जीव 
,शब्दका अर्थ जैनोमे सचेतन किया गया है, बौद्धोमे उसे प्राणवाची कहते 
है। जैन शास्त्रोमे आज्वका अर्थ है कमोके आगमनका द्वोर, किन्तु 
वौद्धशास्त्रोमे उसे पाय' का पर्यायवाची कहा है। जैनियोके समान बौद्धो 
मे निर्जराका भाव नहीं है। पूर्ण स्वतत्रताका द्योतक मोक्ख' का 
वौद्धोमे अभाव है। साधन, स्थिति, विधान आदि जैनियोकी बाते वौद्ध 
साहित्यमे नहीं है। श्रावक' का अर्थ जैनियोमे गृहस्थ होता है। बौद्ध 
'भिक्‍्खू' को श्रावक कहते हे। रत्तत्रय का भाव दोनोमे जुदा- 
जृदा है। जैनशास्त्रोमे जैसा षड्द्रध्योका वर्णन हैं, वेसा बौद्ध साहित्यमें 
नहीं है। इन शब्दोके अर्थोपर गभीर विचार करते हुए डा० जकोवीने 
एक महत्त्वपूर्ण शोध की, कि आख्रव', सवर' सदृश शब्दोका जैन 
साहित्यमे मूल अर्थमे उपयोग हुआ है और बौद्धसाहित्यमे उसका अन्य 
अर्थमे (0॥6090!0709/|9) प्रयोग हुआ है, अत. मूल अथ्थंका 
प्रयोग करनेवाला जेनधर्म बौद्धधर्मकी अपेक्षा विशेष प्राचीन है। 

डा० जकोवीकी जैनधर्मको प्राचीन प्रमाणित कर उसे बौद्धधर्मसे 
भिन्न सिद्ध करनेवाली युक्तियोमे ये मृख्य है - 

पुरातन बौद्ध साहित्यमे जेनधर्म सम्बन्धी मान्यताओं आदिका उल्लेख 
पाया जाता है। दीघनिकायके ब्रह्मजाल सुत्तकी टीकामे 'जल- 
कांयः जीवोका वर्णन है। उसमे आजीवक संप्रदायकी आत्मामे 
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३०५८ जैनशासन 


इस निर्णयपर पहुँचते हे कि इडो-आर्यन-इतिहासके अत्यन्त आरभ 
कालमे जैनधर्मका उद्भव हुआ था।' 

स्वामी विवेकानन्दने कहा था '30004!॥87 ॥8 #6 ॥९०९॥९॥ 
गत 0 प्रात वुद्धवर्म हिन्दूधमंसे बगावत करनेवाला 
बच्चा है। भारतवर्षाचा धामिक इतिहास” नामक मराठी पुस्तकके 
लेखक श्री साने लिखते हे हे स्वामी विवेकानन्दाचे बुद्ध धर्मासबंधी 
चे उद्गार जैनधर्मासही ततोतत व लागू पडढतात”-े स्वामी विवेका- 
ननन्‍्दके बुद्धधर्म सम्बन्धी उद्गार जैनधर्मके विषयमे पूर्णतया चरितार्थ 
होते ह ।/ अभी काग्रेस कार्यकारिणीके एक उत्तरदायी सदस्यने 
भी जैनधर्मके विषयमे ,7८४ए०॥४६ 7शा०707'-क्रान्तिकारी धर्म कह- 
कर अपना भाव व्यक्त किया था।* निष्पक्ष इतिहासके उज्ज्वल प्रकाशमे 
इस सम्वन्धमे विचार करना उचित प्रतीत होता है। 

प्रोफेसर चकवती मद्रासने वैदिक साहित्यका तुलनात्मक अध्ययन 
कर यह शोध की कि कमसे कम जेनधर्म उतना प्राचीन अवश्य है, जितना 
कि हिन्दूधर्म। उनकी तकंपद्धति इस प्रकार है। बैदिक शास्त्रोका परि- 
शीलन हिसात्मक एवं अहिसात्मक यज्ञोका वर्णन करता है। 'मा हिस्यात्‌ 
सर्वभतानि' जीव वध मत करो' की शिक्षाके साथ सर्वमेधे सर्व हन्यात' 
सर्वमेध यज्ञमे सर्वजीवोका हनन करनेवाली बात भी पाई जाती है। ऋग्वेद 
में शुनक्षेफी कथा आई है, उसमे अहिसात्मक यज्ञके समर्थक 

१, श06 -॥700प्रत;ंणा 076 ॥768 0०० तेक्लागह,! 9. 
0 &४< #।[] 
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| पुस्तकें भी जेनधर्मके बारेसे इसी प्रकार भ्रात्त धारणाझोका दर्शन होता 

हैँ ।इस विषयसे सत्यका दर्शन करनेके लिए जिज्ञासुओको प्रख्यात व्यक्ति- 
योके वचन-मोहको छोड़कर प्रशात एवं सक्तिय शोधक दृष्टिको सजग रखना 
होगा। कारण प्रकाशके नामपर अंधकारसे सत्य भ्रधिक आवृत हुआ है। 


इतिहासक प्रकानर्मे ३०९ 


और हिसात्मक वलिदानके समर्थक विश्वामित्र 
राह्चर्यप्रद वात है. कि-अहिसा पक्षका समर्थन 
क्षत्रिय नरंग करते प्रौर हितात्मक वलिदानकी पुप्टि ब्राह्मण- 
ब्गंके द्वारा होती है। वैदिक युगके अनन्तर ब्राह्मणसाहित्यक्ा 
समय आया। उसमे प्‌र्वोक्त धाराह्यका संघर्ष वृद्धितत होता 
हैं। शतपय ब्वाह्मणमें क्स्पाचालके विप्रवर्गंकोी आदेश किया गया 
है कि-नुम्हें कागी, कौगल, विदेह, मगवकी ओर नहीं जाता 
चाहिए, कारण इससे उनकी बुद्धताका लोप हो जायगा। उत्त 
देशोमे पश्रवलि नहीं होती है, वे लोग पत्मुवलि निर्षषकों सच्चा धर्म 
बताते है। ऐसी अवस्थामें कुर्पाचाल देशवालोका कागी जआादिकी 
ओर जाना अपमानको आमत्रित करना है। पृवकी ओर नहीं जानेका 
कारण यह भी बताया है कि वहा क्षत्रियोकी प्रमुखता है, वहा ब्राह्मणादि 
तीन वर्णोको सम्मानित नहीं किया जाता। इससे पूर्व देशोकीं ओर 
जानेसे करुपाचालीय विप्रवर्गके गौरवकों क्षति प्राप्त होगी। 

बाजसनेयी संहितासे विदित होता हूँ कि पूर्व देनके विद्यान्‌ शुद्ध 
सस्क्ृत भाषा नहीं बोलते थे। उनकी भापामे ,र' के स्थानमे 'ल' का 
प्रयोग होता था।* इससे यह स्पष्ट ज्ञात होता है कि उस समय प्राह्नत 
भाषाका प्रचार था, जिससे पाली तथा अर्वाचीन प्राहृत भाषाकी उत्पत्ति 
हई। प्राकृत भाषाका प्रयोग जेन साहित्यमे पाया जाता है। 

उपनिपद्‌-कालीन साहित्यक्रा अनुगीलन सूचित करता हे कि उसमे 
आत्मविद्यार्क साथ ही ज्ञाथ तपचण्चर्याको भी उच्च धर्म बताया है। इस 

गमे हम देखते हे कि कुरुपाचालीय गरीब विप्रगण पूर्वीय देशोकी ओर गमन 

करनेको उत्कण्ठित दिखाई है कारण वहा उन्हें आत्मविद्यार्क 
अभ्यास करनेका सौभाग्य प्राप्त होता है। पहले जिसको वे कृषरम कहते 
थे, अव उसे ही प्राप्त करनेको वे लालायित हैे। याजवल्वय और राजपि 
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३१० जैनशासन 


जनक आत्मविद्याकें समर्थक है और अप्रत्यक्ष रीतिसे प्मवलि वाले 
पूरातन सिद्धांत निषेध करते हे। इस प्रकार जात्मविद्याके समयेक 
ही पशुवलिके विरोधक थे। इतको ही प्रोफेसर चक्रवती जैनध्मेके पूर्व 
पृरुष कहते है। जैनघर्मके अनुसार अत्रिय कुलमे उत्पन्न होने वाले चौवीस 
तीर्थंकर ही अहिसा धर्मका सरक्षण करते है। जतएवं यह दृढ़ता 
पूर्वक कहा जा सकता है, कि जैनधर्म कम से कर्मा वैदिक धर्मके समान 
प्राचीन अवश्य है। 

कोई कोई व्यक्ति सोचते है, कि वेदम जैन संस्कृतिके संस्थापक तथा 
उन्नायकोका उल्लेख क्यों आता है, जब कि वेद अन्य धर्मकी पूज्य वस्तु 
है ? इसके समाधानमे किन्ही किन्ही विद्वानोका यह अभिमत है कि जब 
तक वेद अहिसाके समर्थक रहे, तव तक वे जैनियोके भी सम्मानपात्र रहे। 
जब अजेर्यष्टव्यम्‌' मंत्र के अर्थ पर पर्वत और तारदमे विवाद हुआ, तव 
न्याय-प्रदाताके रूपमे मोहवण राजा सुने भ्रज' जब्दका अर्थ अंकुर उत्ता- 
दन शक्ति रहित तीन वर्षका पूराना धान्य न करके 'दकरा' वताया और 
हिसात्मक बलिदानका मार्ग प्रचारित किया। जैन हरिवंशपुराणकोी इस 
कथाका समर्थन महाभारतमे भी मिलता है। इस प्रकार अहिसात्मक 
वेदकी धारा पश्‌ वलिकी ओर झुकी। अत. अहिंसाको अपना प्राण मानते- 
वाले जैनियोने बेदको प्रमाण मानना छोड दिया। पूर्वमे वेदोका जैनियोमें 
आदर था, इसलिये ही वेदमे जैन महापुरुषोसे सम्बन्धित मंत्रादिका सद्भाव 
पाया जाता है, किन्तू खेद है कि साम्प्रदायिक विह्वेषके कारण उस सत्यको 
विनष्ट किया जा रहा है। 
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इतिहासके प्रकाशमे ३११ 


केद्धीय धारा सभाके भूतपूर्व अध्यक्ष सर पण्मुर्स चेट्टीने कुछ वर्ष 
पूर्व मद्रासमे महावीरजयती महोत्सव पर अपने भाषणमें कहा था कि- 
आये लोग वाहर से भारतमे आए थे। उस समय भारतमें जो 
द्रविड' लोग रहते थे, उनका धर्म जेनधर्म ही था। अत प्रमाणित होता हैं, 
कि भारतवर्षके आदि निवासी जैनधर्मक आराधक रहे है। ऋण्वेदर्म 
प रातत्त्वज्ञोकों भारतवर्षके प्राचीन अधिवासियोके विपयमें महत्त्वपर्ण 
सामग्री प्राप्त होती है। आये नाम से कहे जाने वाले लोग तो वाहरसे आए 
थे। उनके सिवाय जो लोग यहा रहते थे, उनको वेदमे घृणित गब्दोमे दरस्यु' 
अथवा दास कहा है। आदिनिवासी होनेके कारण उनलोगोने आर्योके 
स्वदेशमे प्रवेशका प्रतिरोध किया इसलिये शत्रुओका निन्दनीय वर्णन 
आगत आर्यों द्वारा होता अस्वाभाविक नहीं है । कथित दस्यृ” वर्गका 
धर्म, सस्कृति, वर्ण आदि पृथक्‌ था। उनका वंण श्याम था। वे अयज्वन 
(यज्ञवलि विहीन), अकर्मन्‌ (वैदिक क्रियाकाण्डगून्य) अदेव्य (देवो- 
के विषयमे उदासीन), अन्यत्रत (भिन्न प्रकारके नियमोक पालन करने 
वाले) तथा देवपीय्‌ (देवताओका तिरस्कार करने वाले, कारण मास 
आदिको ग्रहण करने वाले कथित देवताओका सम्मान करना उनकी 
सस्कृतिके विपरीत है) थे। वे आयेके देवताओ, यज्नों तथा धार्मिक 
विचारोका प्रकट रूपमें निषेध करते थे। उनकी नासिकाकी आक्षृति 
आरयोकी अपेक्षा जुदी थी। अत उनको अनास' कहा हैं। उन्हें 
मृक्षवाक (070॥7879८) कहा है, जो उनकी अस्पप्ट भाषा या 
विरुद्ध वागीको सूचित करता था। प्रातत्त्वन्ोके मतमे ये ही द्वविड 


१ सदाचार, गुणादिक्की अपेक्षा द्रव्डोको शास्त्रीयभाणषासें प्राय 
सानना होगा । रे 
९२ #€अशपबछ थाएद 4008४--ए09एए% ०. एंग्राफु४ 
#जठलाई पराता॥ एए 89-77. #ए. फैशीशीाब्तपा # (फ्चतव- 
शाए के, & 7. 79, 8 (रलाव ) 
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लोग थे। उनका असुन्दर चित्रण द्वेषबुद्धिवश आर्योने किया हे। द्रविड 


लोगोकी भाषा सस्कृत न थी। वह भाषा प्राकृत थी, जिसके द्वारा वे 
अपने धार्मिक साहित्यका प्रचार करते थे। यह तामिल नामक 
द्रविड भाषाके अधिक सन्निकट है। अत्यन्त प्राचीन तामिल साहित्य, 
विशेष्त दोलकप्पेयम' (]'079[]9077) नामक महत्त्वपूर्ण ग्रत्थसे 
उपरोक्त वाठोका समर्थन होता है। 

इससे यह प्रमाणित होता है कि जैनधर्मकी प्राचीनताकी जड कितनी 
गहरी है। वह वैदिक धर्मका न तो अंग हैँ, न उससे प्रभावित 
है। तुलनात्मक धर्मके विशेषज्ञ विद्यावारिधि श्रो चम्पतरायजी वैरिस्टरने 
अपनी शोधका यह परिणाम प्रकाणित किया हैं! कि जनधर्म वैज्ञानिक 
तथा सुव्यवस्थित है। वैज्ञानिक दाशनिक विचारप्रणालीके अनन्तर 
रूपकण्क्त (8०007८4/) धार्मिक विचारधाय प्रचलित हुई। मूल 





१ “एशाहाणा शाला 78 ॥ इशशा0० शाते 078॥9४९0 क्राणा8४: 
#एशाड५.. 4गणाहुए, 06 ॥7एशाड ॥ 0णाहगाधध्पे जाती गि6 
गध05, 700 छात्र थी ॥रणा-वेक्या। ॥एशा$. थी 96 थार्श 70- 
गश्ञाणपा5 चृपक्राशे5 एी ग्राशा ॥8ए९ धापबशा जागि0्पां ६००-४४०॥, 
गण ्रए0029 थापे जी शा ९०्रोललेए, प्रीढ प्राणणक्ा 
॥ 78 धी0णा बजए 9ए ग्रशा 7फ6 त&एशावेशाड ए ्गराथ 
(इधशां्री० 8९९7०) 806 शर्ते उ्चञा88 ॥00879, ४086 "0 
शीरुणण5०त वि ए॑ थी शा 6 प्रतवा8 ? दाजाक0908ए8- 
9 0-< 

२ “0 जएएण०श्वा०8 88 8 ण्बाश' जी (8९: ४०0 शा 
06 ९8०ायाह रण पी 88 ाह्वा। 97 पी6 प्राशेक्षाएक्व१8 
कुफछा0 ए8 एशए गरक्कपराठ #यथाधरीए एशाशणा (0प्रोतते छ00 ग8ए8 
78शा 8 ॥006९ 8700 ९00णा6' ब्रशिए, 

-शिक्ाक्80४ए४, 9. '7, ऐश "7०9 ता कंतएए०१88 # 
(९007ए०0०४ ० (0०[४०था65,! 
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तत्तवा आ< ज्याने न रहनेसे रुूपक तथा पौराणिकताने विवाद और इृन्द 
प्रारभ कर दिया। वैज्ञानिक समन्वयकारी प्रणालीक प्रकाशमे विरोछ, 
अनभाव्यता आदि दोए क्षणमात्रमे नप्ट हो जाते है। वैज्ञानिक पद्धतिको 
अगीकार करनेवालोके वशजोको आज ज्न कहते है। जिन्होंने पहले- 
पहले रूपक या आलकारिक पौराणिकता को अपनावा वे हिन्दू कहे जाते 
है। इस दृष्टिसे जेनधर्म बंदिक धमंसे पुवंबती सिद्ध होता है । 

सिन्धू नदीके तट पर अवस्थित मोहनजोदड़ो एवं हड़प्पा नामक 


स्थानों खुदाईके द्वारा जो आजसे पाच हजार वर्ष पूंदी भारतीय 


समृद्धि, विकास तया सभ्यताकों बताने वाली महत्त्वपूर्ण सबसे प्राचीन 
सामग्री उपलब्ध हुई हैं, उससे भी जैनधर्मकी प्राचीनतापर प्रकाण 
पडता है और यह सूचित होता हैँ कि प्राचीनतम सामग्री जैनवर्म तथा 
सस्कृतिके स्वतत्र सदभावको वताती हैँ। जब कि आज विद्यमान सस्क्ृतियो 
और धर्मोका नामोनिगान नहीं मिलता, तव भी जैन-सस्छृतिका 
सदभाव वतानेवाली महत्त्वपूर्ण सामग्री जैनधर्मकी प्राचीनताकों प्रकट 
करती है। 

उक्त खुदाईमें उपलब्ध सील-मुहर न० ४४६ में डा० प्राणनाय 
विद्यालकार-जैसे वैदिक विद्वात जिनेदवदर शव्दका सदमाव पढ़ते हे। 
रायबहादुर चंदा जैसे महान्‌ पुरातत्त्वज्ञका कथन हुँ कि वहा की मोहरोमे 
जो मृति पाई जाती है, उसमे मथुराकी ऋषभदेवकी खड़्गासन मूर्तिके 
समान त्याग अथवा वैराग्यका भाव अकित हैं। सील न० एफ० जी० 
एच० में वैराग्य मुद्राके साथ, नीचेके भागमें, ऋषभदेवका सूचक बैलका 
चिह्न भी पाया जाता है ।! 


१ पिज्चाफ्ाश्थवे एाश्रातं॥ >-थिएवी #एड प्रोणाछशाते 
एश्शड 280 --॥ जफ्पेका फिव्शटए डैप8ुफ्ड 4982 फधांड वा 
मिह, 0 & छ. 789 “08 9088 ए घी प्राबए६ (डंशापयर सि9॥9॥॥8 
मा शिकछ्तांश्वाएव शिय 7 मेबिंगीएय एशए0ऐफटश्ते गा गए. 3१२) 
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इस प्रकार महत्त्वपूर्ण सामग्रीके प्रकागर्में मेजर जनरल फरलांग 
एम० ए० एफ० आर० ए० एस० का यह कथन ह॒दयग्राही मालूम 
होता है- परश्चिमीय एवं उत्तरीय मध्यभारतका ऊपरी भाग ईसवी 
सनसे १५०० वर्षसे लेकर ८०० वर्ष पूर्व पर्यन्त, उन तूरानियोंके अवीन 
था, जिनको टरविड़ कहते हे। उनमें सर्प, वक्ष तथा लिगपूजाका प्रचार 
था।. . उस समय उत्तर भारतमें एक प्राचीन, भत्यन्त संगठित 


जीतने अजनत+- 


छ20906ए 7#€8९॥77[65 6 एछ058.. 00 ४6 शशावीएहु वेश68 णा 
76 ॥7008 ४९४५, #70ण8 76 448979994॥ ४8९०प7६प्रा'८४ 0 06९ 
ग्रा॥6 0| 06 €कए त/श4४07658 (7-99) शाक्ष४ ४७४ #&70॥8 
डक्कप्रश/65 जग क्राप्रा5 प्रद्ाहाए8 णा ४ए0 घत68.,. ठप धाणाए। 
66 42फांग्रश) #ब्रापप88 गत गिर धाद्ाशठ (986: गाए 
६009 ॥€कए ४8 ४६76 058, ६९ए 80९ ६86 60ं॥ाह ए 80- 
क्ा0णागशां 26 श॥282275९8 ६76 ५६70778 48प'68 0 ६॥6 
]त७ 5६३४ 766 00 ए6 (286 का ए# 6 प्र. छाती 9 एप 
(?) 90 6 4णव्ट्रा०प्राते 98ए 9९ 06 एए007७७ ० फ्राशाथ॥9/" , 
-0प्०९० 77 6 उंग परावए७ ५०. 4, ॥0 7, 7,87078, 


मोहतजोदड़ोकी सील कीवेराग्ययुक्त कायोत्सर्ग मुद्रा तथा वृषभ 
का चिह् भगवान्‌ व्पभदेवके प्रभावकों दोतित करते है । जितको यह स्वी- 
कार करना आरापत्तिप्रद मालूम पड़ता है, उनको कमसे कम यह स्वीकार 
करना होगा, कि सिन्ध्रु नदीकी सभ्यताके समय जेनधर्म था, जिसका प्रभाव 
सीलकी मूर्ति द्वारा अभिव्यकत होता है। 

२बोक्त अ्रवतरणम श्रोरामप्रसाद चन्दा सीलोको वृषभदेवकी ीतक 
बताते है । जो श्री चन्दा महागवले सहमत न हो, उन्हें यह मानना न्याव्य 
होगा, कि उस पुरातन कालमें एक ऐसी सभ्यता था सल्कृति थी, जिसे ऋाज 
जैन कहते हूं । उसका प्रभाव सील द्वारा प्रकाशित होता है। श्रतः सील 
या तो जन तीर्यकर वृषभदेवकों द्ोतित करती है, क्रथवा जैन प्रभावको 
सचित करती हूं । 
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धर्म प्रचलित था, जिसका दर्शन, आचार एवं उच्च तपर्चर्या सुब्यवस्थित 
थी, वह जैनधर्म था। उससे ही ब्राह्मण तथा वौद्धधर्ममे आरम्भिक 
तपद्चर्याके चिह्न प्रवुद्ध हुए। आये लोगोके गगा अथवा सरस्वती 
तक पहुँचनेके बहुत पूर्व अर्थात्‌ ईसवी सनसे आठ सौ, नौ सौ वर्ष पहले 
होनेवाले तीर्थंकर पारसनाथके पूर्व वाईस तीर्थंकरोने जैनियोंको उपदेश 
दिया था।! 

फरलांग साहब इस परिणामपर पहुँचते है कि जिनधर्मके प्रारभको 
जानता असभव हूँ ।* 

इससे यह भूम भी दूर हो जाता है कि जैनधर्म हिन्दू धर्ककी बुरा- 
धयोको दूर करनेके लिए सशोधित-हिन्दूधर्म (2/0॥680870) के रूपमे 
उद्भूत हुआ। जेनघर्म मौलिक और स्वतत्र हैँ । डा० ए० गिरनाठने लिखा 





१ “8 एुए०७, फै४शफ, पिका एशाएशे पिता॥ ए88 
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हैँ जैनधमंमे मनुष्यकी उन्नतिके लिए सदाचारकों अधिक 
महत्त्व प्रदान किया गया है। जैनधर्म अधिक मौलिक, स्वृतन्त्र तथा 
सुव्यवस्थित है । ब्राह्मण धर्मकी अपेक्षा यह अधिक सरल, सम्पन्न एवं 
विविध्तापूर्ण है और यह बौद्धधर्मके समान शून्यवादी नहीं है।” 
हिन्दृधमंका स्वरूप समझनेसे जनधर्मकी स्वतत्त्रताका भाव अनायास 
हृदयगम किया जा सकता है। हिन्दूधमंके प्रकाण्ड विद्वात्‌ सर राधाक्ृष्णन्‌ 
का कथन है कि' “वेद हिन्दूधर्मका मूलाध्यर है। हिन्दू वह है, जिसने वेदके 
आधारपर भारतमे विकास प्राप्त किसी भी धर्म परपराकों अपने जीवन 
एवं आचरणमे अपनाया हो ।” लोकमान्य तिलकने लिखा है कि जिसकी 
वृद्धि वेदकों प्रमाण मानती है, वह हिन्दू है।” हिन्दू कानूनके विशेषज्ञ 
डा० सर हरीसिह गौरका कथन है कि' हिन्दू शब्द शास्त्राधारपर अवस्थित 





१ 'गुपक्षह 08 लए काद्यो. लगधालओें एक्नोप्९ वा बेंशाशशा 
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नही है। मृसलिम विजेताओने इस शब्दका निर्माण किया था। पं० जवा- 
हरलाले नेहरूने लिखा हैँ कि'- भारतवर्षके लिए हिन्द गब्दका व्यवहार 
होता है, जो हिन्दुस्तान गब्दका सक्षिप्त रूप है। पश्चिम एशिया, ईरान, 
टर्की, ईराक, अफगानिस्तान, ईजिप्ट तथा अन्यत्र भारतकों पहलेकी तरह 
आज भी हिन्द कहा जाता है। प्रत्येक भारतीय पदार्थों हिन्दी कहते है। 
हिन्दीका धर्मसे कोई सम्बन्ध नहीं है। भारतीय मुसलिम अथवा भारतीय 
ईसाई उतना ही हिन्दी है, जितना कि हिन्दूधर्मको माननेवाल। | अमेरिका- 
वासी सभी भारतीयोको हिन्दू कहते हे, यह पूर्णतया मिथ्या वात तहीं है। 
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हा! यदि वे हिन्दी शब्दका प्रयोग करते तो पूर्ण सत्य कथन होता।” 
उनका यह कथन विशेष ध्यान देने योग्य हे- बुद्ध धर्म और जैनधर्म 
यथार्थम हिन्दृर्म नहीं है और न वे वदिकधर्म ही है, यच्पि इनकी उत्पत्ति 
भारतवर्षमे ही हुईं और वे भारतीय जीवन सस्कृति तथा तत्त्वज्ञानके 
मुख्य अग है। भारतमे जो कोई वौद्ध अथवा जैन हो, वह भारतीय तत्त्वज्ञान 
और सस्कृतिकी शत प्रतिशत कृति है, किन्तु धर्मकी दृष्टिसे उनमेसे कोई 
भी हिन्दू नही है।” 

इस विवेचतसे यह स्पप्ट हो जाता है, कि जिस प्रकार पारसी, ईसाई, 
आदि धर्म वेदिकधर्म-जिसे हिन्दृर्मं कहा जाता है-से पृथक्‌ है, उसी 
प्रकार जैन और वौद्ध भी परमार्थत. हिन्दूधर्म नहीं कहे जा सकते। सिंधु 
नदीसे सिधु-समुद्र पर्यन्‍्त जिसकी भूमिका है, वह हिन्दुस्थान है, और उसमे 
जिनके तीर्थस्थान है, अथवा जिनकी वह पितृ-भ्‌ है, उसे हिन्दू कहना चाहिए, 
ऐसी परिभाषा भी निराघार है एवं सदोष भी है। खोजा लोगो- 
की प्रुण्यभूमि भारत हैं। उनके धर्मगृर आगाखान भारतीय है। अतः 
परिभाषाके अनुसार उनको हिन्दू कहना होगा, किन्तु यह प्रगट 
है, कि वे मुसलिमधर्मी होनेसे अहिन्दू माने जाते है। इसी प्रकार 
रोमन कैथलिक ईसाइयोके पूज्य गुरु सेण्ट जेवियरका निधन बंबई 
प्रान्‍्तके गोवामे हुआ था, अतः वह स्थल उनका तीर्थस्थान बन 
गया है, इससे परिभाषाकी दुष्टिसे उनकी परिगणना हिन्दुओमे होनी थी, 
न कि अहिन्दू ईसाइयोमें। ऐसा नहीं होता अत. परिभाषा अतिव्याप्ति 
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दृषणयुक्त है। हिन्दुत्थानके अगर काइमीरमे परिभाषा नहीं जाती है, अत्तः 
वह .अव्याप्त दृूषण दूषित होनेक्रे कारण धर्मकी दृष्टिसे जैन तथा वौद्धो 
को हिन्द माननेके पक्षकों प्रवल प्रमाणसे सिद्ध नहीं कर सकती है। 
ऐसी स्थितिमें जैनधर्मका स्वतन्त्र अस्तित्व अगीकार करता न्याय तथा 
सत्यकी मर्यादाके अनुकूल हैँ। 

जेनवर्मका साहित्य मौलिक है। इसकी भाषा भी स्वतंत्र है। इसका 
कानून भी हिन्दू कानूनसे पृथक्‌ है। ऐसी भिन्नताकी सामग्रीकों ध्यानमें 
ने रख कोई-कोई इसे आर्यधर्मकी भाखा' वतानेमें अपनेको कछृतार्थ मानते 
हँ। मद्रास हाईकोर्टके स्थानापन्न प्रधात विचारपति श्रीकुमार- 
स्वामी शास्त्रीने हिन्दृवर्मावलम्बी होते हुए भी सत्यानुरोधसे यह 
लिखा है'-“आधुनिक मोधने यह प्रमाणित कर दिया है कि जैनवर्म 
हिन्दृधर्मसे मतभिन्नता धारण करनेवाला उपभेद नहीं हैं। जेनवर्मका 
उद्भव एवं इतिहास उन स्मृतिशास्त्रों तथा उनकी टीकाओंसे बहुत प्राचीन 
हैँ जो हिन्दू कानून और रिवाजके लिए प्रामाणिक मानी जाती है। 
यथार्थ बात तो यह है कि जनधर्म हिन्द्रध्भके आधार-स्तभ वेदोको 
प्रमाण नहीं मानता। यह उन अनेक क्रियाकाण्डोकों अनावश्यक 
मानता है, जिन्हें हिन्द लोग आवश्यक समझते हे। 
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इस प्रसगमें बबई हाईकोर्टके न्यायमूर्ति रांगलेकरका यह निर्णय 

भी महत्त्वपूर्ण प्रतीत होता हैं कि-“यह सत्य है कि जैन लोग वेदोककों 
अपना धर्मग्रथ नहीं मानते। ब्राह्मणंधर्मके समान वे मृतके क्रिया कर्म, 
श्राद्ध एव स्वर्गीय व्यक्तिके लिए नैवेद्य अर्पण करनेकी वातकों स्वीकार 
नही करते हे । उनकी यह भी धारणा हैं कि औरस अथवा दत्तकपुत्रसे 
पिताकी आत्माको कोई भी आत्मीय श्रेय नहीं प्राप्त होता। वे ब्राह्मण- 
धर्मवाले हिन्दुओसे मृत व्यक्तिके शरीर-दाह अथवा गडानेके सिवाय 
अन्य क्रियाकाण्ड न करनेके कारण पृथक हे। आधुनिक ऐतिहासिक 
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है 


शोधसे यह प्रकट हुआ है कि यथार्थमें त्राह्मण धर्मके सदभाव अथवा 
उसके हिन्दूघर्म रूपमे परिवर्तित होनेके बहुत पूर्व जेंदबर्स इस 
देशमं विद्यमान था। यह सत्य है कि देथमें बहुसख्यक हिन्दुओं 
के सपर्कंवश ज॑नियोमें ब्राह्मण धर्मसे सम्बन्धित अनेक रीति रिवाज 
प्रचलित हो गए है।” 

यदि अधिक गभीरताके साथ अन्वेषण एवं झोधका कार्य 
किया जाय, तो जैनधर्मके विषयमे ऐसी महत्त्वपूर्ण बाते प्रकाशमें 
आवेगी, जिससे जगत चकित हो उठेगा। जो धर्म वृहत्तर 
भारतका धर्म रह चुका है, जो चद्रगृप्त सदृश प्रतापी नरेगोके 
समयमे राष्ट्रधर्म रहा है, उसकी बहुमूल्य सामग्री अब भी भूगर्भमे लुप्त 
है। भारतके वाहर भी जैनधर्मका प्रसार पुरातनकालमें रहा है। कुछ 
वर्ष पूर्व आस्ट्रियाके वृडापेस्ट नगरके समीपवर्ती खेतमे एक किसानको 
अगवान महावीरकी मूर्ति प्राप्त हुई थी।* 

एक पुरातत्त्ववेत्तावा कथन हैँ -अगर हम दस मील लम्बी त्रिज्या 
(१8005 ) लेकर भारतके किसी भी स्थानकों केन्र बना वृत्त 
बनावे तो उसके भीतर नि३चयसे जैन भग्नावशेषोके दर्शन होगे।” इससे 
ज॑नधर्मके प्रसार और पुरातनकालीन प्रभावका वोब होता है। 

जैनधर्मकी प्राचीनतापर यदि दार्भतिक शैलीसे विचार किया जाय, 
तो कहना होगा, कि यह अनादि है। जब पदार्थ अनादि-निधन है, तव 





१ (06 8$07एाक्व। 90. 888. 
२ 87 शाला 802860098४: 888 पर्व 7 ए९ ताप 
8 काएं6 जाग 8 7808 0 शा गर7९5, ॥9078 77 59० या 
पाक 85५ 6 ९72, ए€ 88 5४6 $0 गाते ६076 उद्याए एशाया।5 
जभाग। दी छण्टे8 ? 
> 706 रेंबगाशत ेगिएाएं एककोआीएएते8ए४ . ७५ 
906, 940, 
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वस्तुस्वरूपका प्रतिपादक सिद्धान्त क्यो न अनादि होगा? इसे 
पद्धतिसि विचार करनेपर जैनधर्म विश्वका सर्वप्राचीन धर्म माना 
जायगा। यह धर्म सर्वज्ञ तीर्थंकर भगवानके द्वारा प्रतिपादित सत्यका 
प्‌अजस्वरूप है, अत इसमे कालकृत भिन्नताका दर्शन नहीं होता 
और यह एकविध पाया जाता है। ह्लिथ सदृश इतिहासवेत्ताओने इसे 
स्वीकार किया है कि जैनधर्मका वतमान रूप (96४श॥६ 077) 
लगभग दो हजार वर्ष पूर्व भी विद्यमान था। वौद्धपाली प्रन्थोसे 
भी इसकी प्राचीनताका समर्थन होता है। जैनश्ञास्त्र बताते हे कि इति- 
हातातीत कालमे भगवान्‌ वृषभदेवनें अहिसात्मक धर्मको प्रकाशित 
किया, जिसको पुत पुन प्रकाणमे लानेका कार्य शेष २३ तीर्थकरोने 
किया । प्राचीनताके वदकोके लिए भी जैन सिद्धान्त महत्त्वपूर्ण है। 


१. ॥6 सराहएथ॥795 (जक्का5) ४06 76एश' #र्शशफ्शते 60 
7ए घरा6 87रतताहं$ 8४ 7९७०९ 8 706ज़ ४९०, 707 ॥8 शा" 000॥८प 
0०िणापवेक' व४89प78 5900:7श7 0 88 फ्रिशा ई0प्रातेंश', ज्ञ४068 
गें४९०09 छोक्षाशणए.. छएप6४ शी प्रीशए एक [0प्रातेश' ज़8$ 
णंतक्ष पाया अधोबएा& का 8 प्या$ 5९९० 9760९060 ऐगीक: 
0 30009. 

-शिथाएा0] णए पाता 97 207 & जए्ञ प्रठांचा$ 9. 288, 
दोद्धोवे निर्मल्थो (जनों) का नदीन उंग्रदायके रुपयें उल्लेख नही किया 

है श्लर न उनके विख्यात संस्थापक नातपुत्तका संस्थापकके रूपमें ही किया 
है। इससे जकोदी इस निष्कर्षपर पहुंचे है कि जेबधरसके संस्थापक महा- 


किक 


बीरकी अपेक्षा प्राचीन हे तथा ०ह सम्रत्यय बौद्ध संप्रदायके पूर्ववर्ती है। 


| 
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कुछ लोगोकी धारणा है कि अब सम्पूर्ण विश्वमे वीरताकी क्रिया- 
त्मक शिक्षा देनेमे ही मावव जातिका कल्याण है। यह युग हिपा- 
शाए० ०0६४० 766४7-जाको बल ताहीको राज' की शिक्षा 
देता हुआ यह बताता है कि बिना बलशाली बने इस सधर्ष और प्रतिद्वन्द्रिता- 
पूर्ण जगतूमे सम्मानपूर्ण जीवन सभव नहीं। बलमुपास्व-गक्तिकी उपा- 
सता करो यह मत्र आज आराध्य है। दीन-हीनके लिये सजीव प्रगति- 
शील मानव-समाजमें स्थान नही है। उन्हे तो मृत्युकी गोदमे चिरकाल 
पर्यत विश्राम लेनेंकी सलाह दी जाती है। जैन आचार्य वादीभ- 
सिह सूरि अपने क्षव्चूडामणिमे वीरभोग्या वसुन्धरा' लिखकर वीरता 
की ओर प्रगति-्रेमी पुरुषोका ध्यान आकर्षित करते है। हिंदू शास्त्र- 
कार इस दिशामे तो यहा तक लिखते हे कि बिना शक्ति-सचय किये 
यह मानव अपने आत्मस्वरूपकी उपलब्धि करनेमे समर्थ नहीं हो 
सकता। उनका प्रवचन कहता है नायमात्मा वलहीनिन लय: । 
जैनशास्त्रकारोने इस संवंधमे और भी अधिक महत्त्वी बात कही 
हूँ कि निर्वाण-प्राप्तिकि योग्य अतिभय साधनाकी क्षमता साधारण 
निसत्तव शरीर द्वारा सम्पन्न नहीं होती, महान्‌ तल्लीनता रूप शुक्ल- 
ध्यानकी उपलब्धि के लिए वजूद रीरी अर्थात्‌ वजुवृषभ-नाराच-सहननधारी 
होना अत्यत आवश्यक है ।! 

कछ लोगोकी ऐसी भी समझ हैँ कि वास्तविक वीरताके विकासके 
लिये अहिसाकी आराधना असाधारण कटकका कार्य करती है। अहिसा 
ओर वीरतामे उन्हें आकाश-पातालका अतर दिखाई देता है। वे लोग 
यह भी सोचते है कि वीरताके लिये मास भ क्षण करना, शिकार खेलना 


कल 
१ उत्तमसंहननस््य एकाग्रचिन्तानिरोधो ध्यानमान्तर्मुहर्तात्‌ ।” 
“त० सूत्र श२७। 
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आदि आवश्यक है। अहिसात्मक जीवन बभिकार तथा मासमभक्षण- 
'का मूलोच्छेद किये विना विकसित नही होता। अत अहिसात्मक जैनधमे- 
की छत्रछायामे पराक्रम-प्रदीप वरावर प्रकाश प्रदान नही कर सकता। 
यह जैनधर्मकी अहिसाका प्रभाव था जो वीरभू भारत पराधीनताके पाशमे 
ग्रस्त हुआ। एक बडे नेताने भारतके राजनैतिक अथ पातका दोष जैन- 
धर्मकी अहिसाकी शिक्षाके ऊपर लादा था। ऐसे प्रमुख पुरुषोकी भान्त 
धारणाओपर सत्यके आलोकमे विचार करना आवश्यक है। अहिसात्मक 
जीवन वीरताका पोषक तथा जीवनदाता है। विना वीरतापूर्ण अंत करण 
हुए इस जीवके हृदयमे अहिसाकी ज्योति नहीं जगती। जिसे हमारे 
कुछ राजनीतिज्ञोने निदनीय अहिंसा समझ रखा है यथार्थमे वह कायरता 
और मानसिक दुवंलता है। हस और वकराजके वर्णमे वाहय बवलता 
समान रुपसे प्रतिप्ठित रहती है कितु उनकी चित्तवृत्तिमे महान्‌ अतर 
'है। इसी प्रकार कायरता अथवा भीस्तापूर्ण वृत्ति और अहिसामें 
भिन्नता हे। अहिसाके प्रभावसे आत्मशक्तियोकी जागृति होती है 
और आत्मा अपने अनत वीयको सोचकर विरुद्ध परिस्थितिके आगे अजेय 
और जअभयपूर्ण प्रवृत्ति करनेमे पीछे नहीं हटता। जिस तरह कायरता- 
से अहिसावानका वीरतापूर्णं जीवन जुदा है उसी प्रकार ऋरतासे भी 
उसकी आत्मा पुथक्‌ है। क्रतामे प्रकाण नहीं है। वह अत्यंत अधी 
और पशुतापूर्ण विचित्र मत स्थितिकों उत्पन्न करती है। साधक अपनी 
आत्मजागृति-निमित्त क्रूरतापृर्ण कृतियोसे बचता है, कितु बीरताके 
प्रागणमे वह अभय भावसे विचरण करता है वह तो जानता है- 
न में मृत्यु कुतो भीति “जब मेरी आत्मा अमर है तब किसका भय 
किया जाय, डर तो अनात्मजके हृदयमे सदा वास करता है। 

ऋरताकी मूठ धारण करनेवाली कथित वीरताके राज्यमे यह जगत्‌ 
यथार्थ गाति और समृद्धिके दर्शनसे पूर्णतया वचित रहता है। कर सिंहके 
राज्यमे जीवधारियोका जीवन असभव वन जाता है। उसी प्रकार क्र्रता- 
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रे 


प्रधान मानव-समुदायके नेतृत्वमें अगाति, कलह, व्यथा और दु खका ही 
तग्त नर्तेव दिखाई देगा। 

जब अहिसात्मक व्यक्तियोके हाथमे भारतकी वागडोर थी, तब 
देशका इतिहास स्वर्णाक्षरोमे लिखा जाने योग्य था। आज उस अहिसा 
के स्थानमे कही क्ररता और कही कायरताके प्रतिष्ठित होनेके कारण 
अगणित विपत्तियोका दौरदौरा दिखाई पडता है। वस्तुस्थितिसे 
अपरिचित होनेके कारण ही लोग भगवती अहिसाकों क्रूरता और 
कायरताके फलस्वरूप होनेवाले राष्ट्रीय पतनका अपराधी बनाते 
है। लोगोने वीरताकों युद्धस्थल तक ही सीमित समझा है किंतु 
साहित्यदर्त॑ण! ने उसे दान, धर्म, युद्ध तथा दया इन चार विभागोसे 
युक्त बताया है । जैनधर्मकी आराधना करनेवालोको हम इस प्रकाममे 
देखे तो हमे विदित होगा कि जैनधर्मका आलोक किस प्रकार जीवनको 
प्रकागपूर्ण बनाता रहा है। 

इतिहासके क्षेत्रमे भारतीय स्वातंत्र्यके श्रेषण्प आराधक महाराणा 
प्रतापको स्वेच्छासे अपनी सारी सपत्ति समर्पित करनेवाला वीर भागा- 
शाह अहिलाका आराधक जैनशासनका पालक था। यदि भामागाहने 


१ चंद्रगुप्त श्रादि जन नरेशोके जासनका इतिवृत्त इस बातका 
समर्थक हे । 
२ “स॒ च दान-धर्म-युद्धवंयया च समन्वितव्चतुर्धा स्थात्‌ (” 
-सा० द० इलो. २३४,३ । 
३ “जा धनके हित नारि तज पति पृत तजे पितु शीर्लाह सोई। 
भाई सो भाई लर॑ रिपुसे पुनि मित्रता मित्र तज दुख जोई। 
ता धनक्ो बनियां हो गिन्‍यो न दियो दुख देशके आरत होई। 
स्वारथ झ्ाय॑ तुम्हारों ई है तुमरे सम और त या जग कोई ।” 
-भारतेन्दु हरिहचंद्र 
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अपनी श्रेष्ठ दानवीरता' द्वारा महाराणाकी सहायता' न की होती तो 
मेवाडका इतिहास न जाने किस रूपमे लिखा मिलता। जैनशासनमे आदर 
गहस्थके दो मुख्य कतंव्य बताये गये हे, एक तो वीरोकी वदता 
और दूसरा योग्य पात्रोंको औषधि, शास्त्र, अभय, आहार नामके 
चार प्रकारका दान देना है। एक जैन साधक शिक्षा देते है- 
“धन बिजुरी उनहार, तरभव लाहौ लीजिये।” आज भी जैन समाजमे 
दानकी उच्च परम्पराका पूर्णतया सरक्षण पाया जाता है। जैन अखवारोसे 
इस बातका पुष्ठ प्रमाण प्राप्त होगा। असमर्थ जनोको इस सुन्दर शैलीसे 
समर्थ श्रीमान्‌ सहायता देते थे, कि लेनेवालेके कल्पित गौरवकी 
भावनाको बिना आधात पहुँचे कार्य सपन्न किया जाता था। दानकी 
घोषणा कर दानवीर बननेके बदले सात्तिक भावापन्न धनी श्रावक 
गुप्त रूपसे सहायता पहुँचाया करते थे। स्ानिन्‍दसरि रचित 
जगड़ू-चरित्र' के आधारपर हरिजन (११ मार्च सन्‌ १६४७, पृ० 
१४३) में एक लेख छुपा था, कि सवत्‌ १३१२ मे” कच्छ 
प्रान्तके भद्ेश्वरपुरमे श्रीमाली जेन जगड़ू नामक श्रावक बड़े सपतन्न तथा 
दानशील थे, जो रात्रिके समय सोनेके दीनार-सिक्‍्का सयुक्त लाइ-समूह 
को विपुल मात्रामे कुलीन लोगोको अर्प॑ण करते थे। प्रत्येक प्रान्तके बडें- 
बृढोसे इस प्रकारकी साधर्मी वात्सल्यकी कथाएँ अनेक स्थलमे सुनतेमे 
आती है। खेद है, कि आजके युगमे यह प्रवृत्ति सृप्तप्राय हो गई है। 
अब नामवरीको लक्ष्य करके दान देनेका भाव प्राय सववत्र दिखाई पडता हैं। 





१ कल टाडके कथनानुसार यह धन २५ हजार संन्यको १२ वर्ष तक 
भरणपोषणसें समर्थ था।_ -दाड राजस्थान १०२-३ 
२ 'स्वण्ंदीवारसंयुक्तात्‌ लाजपिण्डान्‌ स कोटिशः । 
निशायासर्पयामास कुलीनाय जनाय च॥ 
“जगड्चरित्र ६॥१३॥। 
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धर्मके क्षेत्रमें वीरता दिखानेमे भी जैन गृहस्थोका चरित्र उदात्त 
रहा हैं। वौद्ध शासकके अत्याचारके आगे अपने मस्तक न ज्लुका 
मृत्यकी गोदमे सहर्ष सो जानेवाले, ताकिक अकलकदेवके अनुज वालक 
निकलंकका धर्म-प्रेम वीरताका अनुपम आदर्श है। विपत्तिकी भीषण 
ज्वालामेंसे निकलनेवाले जैन धर्मवीरोकी गणना कौन कर सकता है? 
इतिहासकार स्मिथ महाशयते अपने 'भारतवर्पषके इतिहास में लिखा 
हैं कि चोलवशी पाण्ड्यनरेश सुन्दरने अपनी पत्नीके मोहदश वैदिक 
धर्म अंगीकार किया और जैन प्रजाको हिंदू धर्म स्वीकार करनेको वाघ्य 
किया। जिनके अत करणमे जैनगासनकी प्रतिप्ठा अंकित थी, उनने 
अपने सिद्धान्तका परित्याग करना स्वीकार नहीं किया। फलत. उन्हें 
फासीके तख्तेपर टठाग दिया गया। स्मिथ महाश्य लिखते ह-ऐसी 
पर॒परा हैं कि ८००० जैनी फासीपर लटका दिये गये थे | उस पागविक 
कृत्यकी स्मृति मदुराके विख्यात मीनाक्षी तामके मदिरमें चित्रोंके 
रूपमे दीवालपर विद्यमान हे। आज भी मदुराके हिंदू लोग उस स्थलपर 
प्रतिवर्ष आनदोत्सव मनाते हैं जहा जेनोका सहार किया गया थाः। इसे 
व्यतीत हुए अभी दो सदीका समय न हुआ होगा जब कि प्रख्यात जैन- 
ग्रथकार पडितप्रवर टोडरमलजी, जयपुरके तत्कालीन नरेशके 
कोपवश हाथीके पैरोंके नीचे दववाकर मार डाले गये थे। इस प्रकार 
आत्माकी अमरतापर विश्वास कर सत्य और वीतराग धर्मके लिए परम 
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३श८ जेनशासन 


प्रिय प्राणोका परित्याग करनेवाले जैन थीरोका पवित्र नाम धामिक 
इतिहासमे सदा अमर रहेगा। 

दयाके क्षेत्रमे जेनियोका महत्त्वपूर्ण स्थान है। आज जब कि जडवाद 
के प्रभाववण लोग मासाहार आदिकी ओर बढते जा रहे है और असयम- 
पूर्ण प्रवृत्ति प्रवर्भभान हो रही है, तव जीवोकी रक्षा तथा सयमपूर्ण 
सावना द्वारा मनुष्य भवकों सफल करनेवाले पुण्य पुरुषोसे जैन 
समाज आज भी सपन्न है। श्रेष्ठ अहिसाके मन, वचन, काय, कृत, कारित, 
अनुमोदनापूर्वक पालक प्रात स्मरणीय चारित्रचक्रवर्ती आचार्य 
श्रीगा/न्तिसागर महाराज सदृश बीतरयग, परमजानत दिंगम्बर जैन श्रमणों 
का सदभाव दवाके क्षेत्रसे भी जेन सस्कृमिकों गौरवान्बित करता है। 
जैनश्रमणोंके दिगम्वरत्वके गर्भमे उत्कृष्ट दयाका पत्रित्र भाव विद्यमान 
रहता है। एक विद्वाननी लिखा है-“जैन गनिकी वीरता जान्तिपूर्ण 
हैं। प्रत्येक कौर्मसरपन्न कार्यके पू्वमे प्रवल इच्छाका सदृभाव पाया 
जाता हूँ, इस वृष्टिसे इसे क्रियाशील वीरता भी कहते है।” 

सग्राम-भूमिमें जो पराक्रम प्रदर्शित किया जाता है वह वीरताके 
नामसे विश्वविस्थात है। इस क्षेत्रमे भी जनसमाजका महत्त्वपूर्ण स्थान 
रहा है। साधारणतया जन-तत्वनानके शिक्षणसे अपरिचित व्यक्ति यह 
भान्‍त धारणा बना लेने हैं कि कहा अहिसाका तत्त्वज्ञान और कहा युद्ध 
भूमिम पराक्रम ? दोनोमे प्रकाश-अधकार जैसा विरोध है। कितु वे यह 
नही जानते कि जनवर्मर्म गृहस्थके लिए जो अहिसाकी मर्यादा वाधी 
गई है उसके अनुसार वह निरथक प्राणिवध न करता हुआ न्याय और 
कर्त्तव्यपालन निर्मित्त अरत्र-इस्त्रका सचालन भी करता है। इस विषयमे 
भारतीय इतिहाससे प्राप्त सामग्री यह सिद्ध करती है कि परात्रमके प्रागण 
में महावीरके आरावक कभी भी पीछे नही रहे है। रायबहादुर महा“ 
महोपाध्याय पं० गौरीश्ंकर हौराचंद श्रोझ्ाने 'राजपूतानेके जैनवीर' 
की भूमिकामें लिखा है-वीरता किसी जातिविशेषकी संपत्ति नहीं है। 


पराक्षमके प्रागणमे ३२९ 


भासतमे प्रत्येक जातिमे वीर पुरष हुए है। राजपूताना सदासे वीरस्थल 
रहा है । जैनधर्ममे दया प्रधान होते हुए भी वे लोग अन्य जातियोसे पीछे 
नही रहे हे। जताब्दियोसे राजस्थानमे मत्री आदि उच्चपदोपर 
बहुधा जैनी रहे हे, उन्होने देशकी आपत्तिके समय महान्‌ सेवाएँ की 
है, जिनका वर्णन .इतिहासमे मिलता है।” भारतीय इतिहास-असिद्ध 
सम्राद्‌ विम्बसार-श्रेणिक जैनधर्मका आधार-स्तम्भ था। उसके पृत्र 
अजातशत्रु-कुणिक' जैनधर्मके सरक्षक प्रतापी नरेश थे। किये, 
उत्तर भारत तथा पश्चिमोत्तर सीमाप्रातपर जैन नरेश नदवर्धनका शासन 
था। ग्रीकनरेश सिकदरके सेनापति सिल्युकसको* जैन सम्राट चद्रगुप्त- 
ने ही पराजित कर भारतीय साम्राज्यकी सीमाको अफगानिस्तान पर्यत 
विस्तारित किया था। स्मिथ महाशय ने लिखा है कि "में अब 
इस बातको स्वीकार करता हूँ कि सभवत यह परम्परा मूलमे यथार्थ 
है कि चद्रगृप्तने वास्तवमे साम्राज्यका परित्याग कर जैन मुनिका पद अगी- 
कार किया था*। प्रतापी चद्रगुप्तको आधुनिक अन्वेषणकार जैन प्रमा- 
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णित करने लगे हे। डा० काशीप्रसाद जायसवाल जैसे विचारक 
विद्वान्‌ लिखते हे- पाचवी सदीके जैनग्रथ एवं पदचादवर्ती जैन शिलालेख 
यह प्रमाणित करते हे कि चद्रगुप्त जैन सम्राट था, जिसने मुनि- 
राजका पद अगीकार किया था। मेरे अध्ययनते जैनश्ास्त्रोकी 
ऐतिहासिक बातकों स्वीकार करनेको मुझे वाध्य किया है। मुझे 
इस बातकों अस्वीकार करनेका कोई कारण नहीं दिखता कि 
हम क्यों न जैनमान्यताको स्वीकार करे कि चद्रगुप्तने अपने 
राज्यकालके अत्तमे जैनधर्मको स्वीकार किया था, तथा राज्यका 
परित्याग करके जैनमूनिके रूपमे प्राणपरित्याग किए? इस वात 
को स्वीकार करनेवालोमे केवल में ही नही हूँ , राइस साहबने, जिनने 
श्रवणवेलगोलाके जैेनशिलालेखोका भलीभाति अध्ययन किया है, इस 
बातके समर्थनमे अपना निर्णय दिया है, अतमें स्मिथ महाशय भी इसी 
ओर झुक गये है।” प्राकतनविमशविचक्षण रायबहादुर श्रीनरसिहाचायंका 
अभिमतऋ है कि- चद्रगुप्त एक सच्चे वीर थे और उन्होने जैन शास्तरा- 
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न सार सललेखना कर चद्रगिरि पर्व॑तसे स्वगंलाभ किया ।” वे यह भी लिखते 
है कि श्रवणवेलगोलाके चद्रवस्ती नामके चद्रगिरिपर अवस्थित मदिरकी 
दीवालोमे सम्नाद चद्रगुप्तके जीवनकों अकित करनेवाले चित्र हे। डा० 
धस० डबल्यू० ठामसने भी यह लिखा है कि चद्रगुप्त श्रमणोके भक्तिपूर्ण 
शिक्षणको स्वीकार करता था जो ब्राह्मणोके सिद्धातोके प्रतिकूल है। 

जैनधमंविद्वेषी विप्रवर्गने जैसे जेन देवस्थान, शास्त्रभण्डार, जैन- 
भठ तथा जैन जनताके विनाशका निर्मम कर कार्य किया, उसी 
प्रकार उनने जैन महापुरुषके चरित्रपर कालिमा लगानेमे कमी 
नहीं की। प्रतापी सम्राद चद्रगुप्त मौर्य जैनधर्मके आराधक 
थे, वे क्षत्रिय कूलके शिरोमणि थे और उनने अपने जीवनका 
अन्त दिगम्बर जैन मूनिके रूपमें व्यतीत किया था।” यह बात 
प्राचीन प्राकृतके शास्त्र 'तिलोयपण्णत्ति' से भी समर्थित होती है- 

“भउडघरेसु' चरिमो जिणदिक्ख धरदि चंदगुत्तो य । 
तत्तो मउडघरा दुष्पव्वज्जं णेव गिण्हूंति ॥/ ४॥१४८१ 

म्‌कूटधर राजाओमे अतिम चन्द्रगुप्त नामके नरेशने जिनेन्दर 
दीक्षा धारण की इसके पदचात्‌ मृकूटघारी नरेश प्रन्नज्याकों नही 
धारण करते है। 
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३३२ जेनशासन 


खेद है कि अब तक भी ऐसे महापुरुषके उच्च कुलको बदलकर 
उन्हे मुरा नाईनके गर्भसे उत्पन्न बताया जाता है, तथा सरकारी 
शालाओ तकमे ऐसा प्रचार किया जाता है। 

वुद्धघम-भक्तरूपसे विख्यात धर्मप्रिय सम्राट अशोकके साहित्यको 
पढ़कर कुछ विह्वात्‌ अशोकके जीवनको जैनधर्मसे सबधित स्वीकार करते 
है। प्रो० कर्णकी धारणा है कि अहिसाके विषयमे अशोकके 
आदेश वौद्धोकी अपेक्षा जैनसिद्धातसे अधिक मिलते हे। आज जो अश्ोकका 
धमंचक्र भारत-सरकारने अपने राष्ट्रध्वजमे अलकृत किया है, उस 
चक्र-चिहमे चौबीस आरोका सदुभाव चौबीस तीर्थकरोका प्रतोक 
मानना सम्यक्‌ प्रतीत होता है। स्वामी समन्तभद्नने चक्रवर्ती शान्ति- 
नाथ तीर्थकरके धर्मचक्रको करणाकी किरणोसे सुसज्जित-दयादीधिति- 
धर्मचक्रम' कहा है। प्रत्येक तीर्थकरने अपनी करुणामयी प्रवृत्ति 
और साधनाके पश्चात्‌ धर्मचक्रकों प्राप्त किया है, अत' धर्मचक्र 
के सच्चे अधिपति २४ तीर्थकरोकी पवित्र स्मृतिका प्रतीक अशोक 
स्तभका धर्मंचक्र हैं। इसके विरुद्ध प्रवल तकंपूर्ण सामग्रीका सद्भाव 
भी नहीं है। अशोकका जैनधमंसे सम्बन्ध सिद्ध होनेपर धर्मचक्रके 
आरोका उपरोक्त प्रतीकपना स्वीकार करना सरल हो जाता है। प्रतीत 
होता है, कि जैसे विम्बसार श्रेणिकका जीवन पूर्वमे बौद्ध धर्माराधकके 
रूपमे था, और पश्चात्‌ रानी चेलनाके, जिसे विद्ेषी लोगोने घृणित चित्रित 
किया है (देखो।जयशकरप्रसादका चद्रगुप्त नाटक), समर्थ प्रयत्तसे वह 
जैन धर्मावलम्बी हो गया और वह जैन सस्कृतिका महान्‌ स्तभ हुआ, 
ऐसी ही धर्म-परिवर्ततकी वात अशोकके जीवनमे भी रही है। इस समस्व- 





१, ' “/प्रा$ (880६829) एपरशक्राए६8 एणा०शपराहु ही6 शुएध'- 
गए रण शाणिने गाल बरह्लाणट8 गरापली। 9008 ठं08शेए ज्ञाए 6 
इ९88 0 ॥6"(068) वंश धीक्षा (096 0 छत गा 
#70एए७'ए ४0), ५४. 2०8९८ 208, 


परात्रमके प्रांगणमे ३३३ 


यात्मक दृष्टिसि अभोककों जेन तथा वौद्धवर्मके प्रचारकी वातोका 
विरोध नही रहता है। 

“राजावलिकथे' नामक कंन्नड ग्रंथ अम्ोकको जैन बताता है। महाकवि 
कल्हणने अपने सस्क्ृत प्रथ. राजतरगिणी' में अशोक द्वारा 'काब्मीरमें 
जैनधर्मके प्रचार करनेका उल्लेख किया है। डा० टामस भी उपरोक्त 
वातका समर्थन करते हे। अबृलफजलके आइने अकवरी' से भी 
अशोकका जीवन जैनधर्मसे सवधित प्रमाणित होता है। अगोकके उत्तरा- 
धिकारी सम्प्रतिके वारेमे “विश्ववाणी' मासिक पत्रिकाने १६४१ में यहु 
प्रकाशित किया था कि सम्राट सप्रतिने अखवस्तान और फारसमे जैन 
सस्क्ृतिके केंद्र स्थापित किए थे। वह वडा भूरखीर तथा धामिक था। 
प्रो० पिशल और मुकर्जी आदिका अध्ययन इस निष्क्पको वताता हैं 
कि अशोकके नामसे विल्यात अनेक महत्त्वपूर्ण शिलालेख यधथार्थमें सप्रति 
के है। प्रियदर्शी रूपमे सप्रतिका ही वर्णण्‌ किया गया है। “॥[आॉ076 
0 वेंश्ंणांशा। में सप्रतिकों महान्‌ वीर जैन नरेश और पर्म- 
प्रवर्धक कहा है, जिसने सुद्र देशोमें जैनवर्मेके प्रचारका प्रयत्त किया था । 
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पराजित आन 


३ पब्यामत्रकों व पे 
उन्दाद उत्तर भारतक प्रतापा चर्च पुष्यामत्रेक्क! पराजत करण था। 








मम मिड ७ 2 >०« जम सके «मे जैनपघम्ंक्ी मान्यता कि 40 लक ५ ० 
वद्तरथाक्र यहा था जनधमका सात्यता था। यह दति हाचापुद्धाक 
विलालेजसे > स्जप्ल 
गलालेखसे विदित हात्ता ह्‌। 
दाक्षण भारतक॑ इतहान्नपर दष्ट डअालवबंत्त बात हू कि अतापा चरण 
बैक € ७. ४-2, २ बम 


तथा गंगराज्वक्े स्थापक नहाराज कोबुणी वर्मतनें दाद्ार्य तिल 
नंदिके उपदेशसे गिवमग्गाके समीप एक जिन मंदिर व्ववाया था। 


धंविनीत ७. ३, 8 पान 
त नरेबने अपने मत्तकपर जिनेद्र भगव्गवक्तों मूर्ति 
क्रावरा सहमंका बट 2“ द्ादका अदच्धन पार 4220-7० ए्छ् 
 सढकि। वाद वस्थ्यने पार किया था। एक 
गिलालेसमें इन्हे गौबेक्षी मूति त़या गज, अब्ब एवं धनृविद्यामे अवीय 


उ् डुदलन्कलनल डी 2०० के प्रभ मम... जह 7-० 
बताया है। इनके उत्तराधिकारी दुविचीत नरेथ अभु, मंत्र और उत्साह- 
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गक्षितसमास्य हाच्‌ बाद्ध ॥ वद्धान्‌ थ। भहारान चातरवए। 
न बार _वषकामा्मा-व४-व्कनपरना, जिनधर्न परायण कमपकक, ब्््े ञु अिलन5क्कननण-यननयद्य. चाज्त्रज्ञ सुर इथमान्‍न्‍माजहम राम. 50. अ धन है... ााइु+-“बप ०“ 
बोर वतग जिनघरनपरायण् ० । वतन चात्वज् जोर चलन 

महाराज मारसिह हि नकल प भिरोमणि पशक्ष्मी ० 2० 
विल्यात था। दहाराज माह सह गयबसक निरामाय पराक्चमा निर्ूईें, 


वायिक अिकक-ल पल अशिभजननसिननलनिकिसलन, 


पात्रदी | कि मगेच कलर 
मिक जच दरणश थे। पाचदा सहन कदव नसरचा ंभ देना बार 











निकल. पराक्रम 
उनके पत्र राववंधा अपन पराक्तम दऊ 
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थे। रविवर्मान कार्तिक सुदीके अप्टाहिका पर्वको महोत्सवपूर्वक मनाने 
की राजाज्ञा' प्रचारित की थी। 

राष्ट्रकूटोमे जैनधर्मकी विशेष मान्यता थी। सम्राट अमोघवर्ष 
जिनेन्द्रभक्त, विद्वान, परात्रमी, पृण्यचरित्र तथा व्यवस्थापक नरेश थे। 
उनका विद्वके चार विख्यात नरेश्ोमे स्थान था। नवमी सदीका एक 
अरब देशका यात्री लिखता है कि अमोघवर्षके राज्यमे सर्व-प्रकार 
की सुव्यवस्था थी! लोग शाकाहारी थे। सन्‌ ५५१ में एक दूसरा अरब 
का यात्री लिखता है-अमोघवर्पक राज्यमे धन सुरक्षित था, चोरी- 
डकतीका अभाव था, वाणिज्य उन्नतिके शिखरपर था, विदेशियोके 
साथ सम्मानपूर्ण व्यवहार होता था।” राष्ट्रकूट बछ्चमें' बकेय, श्री- 
विजय, नरसिंह आदि अनेक पराक्रमी जैन प्रतापी पुरुष हुए हे। 
अमोघवर्पने अपने जीवनके सध्याकालमे दिगवर जैनमुनिकी मुद्रा भगवत्‌- 
जिनसेनाचार्यके आध्यात्मिक प्रभाववश धारण की थी। राष्ट्रकूटवश 
के जेनवीरोके चरित्रके अध्येता विद्वान डा० अल्ठेकर अपनी पुस्तक 
'राष्ट्रकूटमे लिखते है'-जैन नरेशों तथा सेनानायकोर्के ऐसे कार्योको 


१ फिएं थादे 8076 प्रा४0ण08] उशय काप्ए४ गत प्र९ए0९६, 

भा #ाध्रवुपक्षणए परण शा रजे० 7 शा 

२ 60 गधायशा ७ 80-8% 

३... 'पेबशा0शटप 8 $श८प्रपाए'ए ज़8४ ए४:, जश! ए98०760 
९०प्शशशतो शाएँ ९गोट, 77४6४ कऋ९०ए!४ 7्र0४0ए ॥एश्ते 07 
ए2ए2९80]6 ता6 ?-.80708ए ७, एए 37 [( 5926-80, 

४... शी 4806 00 8एा९एशाशा॥$ 06 ६86 ढक्चात फृपा068 
कार एुश०११ 0 3 एश१०0, पत्र ०७7 ॥97व9 5पर०80706 ६0 ६6 
ा९णए हर्क बेशााड॥ & उप्रतेषाहा ए९8 थाए[ए #६४०णाग- 
006 ई09 घी ग्राशाएक्षाएं शा85एएकाणा 0 ४96 फ॒परण, 
ग80 406 $0 ॥0९ ईशी 0 6 घधातवेप गाता ?-फ१९ पिघवड0"8- 
दरएा95 9 86-7. 


3३3६ जैनदासन 


देखते हुए यह वात स्वीकार करने में हम असमर्थ है कि जैनधर्म तथा बौद्ध 
धर्मकी शिक्षाके कारण हिंदूभारतमे साम्रामिक शौर्यका हास हुआ है।” 

“धारवाड, बेलगाव जिलोमे शासन करने वाले महामडलेश्वर 
नरेगोमें महान्‌ योद्धा मेरद, पृथ्वीराम, शातिवर्म, कलासेत, कन्नकैर, 
कार्तवी्यं, लक्ष्मीदेव, मल्लिकार्जुन आदि जैनशासनके प्रति विशेष 
अनुरक्त थे। दशवीसे तेरहवी सदी तक कोल्हापुर, वेलगावमें अपने 
पराक्रम द्वारा शातिका राज्य स्थापित करनेवाले शीलहारनरेश जैन 
थ्रे। महाराज विक्रमादित्यने चालुक्योपर आक्रमण किया था। उनको 
कलिकाल विक्रमादित्य भी कहते थे। जिनधर्मके प्रति विगेष भवितिवश 
उन्होने कोल्हापुरके जिनमदिरके लिये वहुत भूमिदान की थी । सामत 
पराक्रमी निम्ब महाराजने कोल्हापुरके विख्यात लक्ष्मीमदिरके समीप 
भगवान्‌ नेमिनाथका कलापूर्ण जिनमदिर बनवाया था, उसके बाह्य 
भागमें ७२ ख़ड़्गासन दि० जैनमूर्तिया विद्यमान हँ। किन्तु आज वह 
वैष्णव मन्दिर बना लिया गया हैं। भगवान्‌ नेमिनाथके स्थान पर विष्णु 
की मूर्ति रख दी गई है। 

जैन सेनापति वोप्पण को एक शिलालेखमें बडा प्रतापी वताया है। 
पाचवीसे वारहवी शताब्दी पर्यत मैसूर, मुबई प्रात एवं दक्षिण भारतमें 
चालुक्यवशीय जेन नरेशोका शासन था । इनमे सत्याश्रय ध्वितीय 
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धुलकेशी नामक जैन नरेशका नाम विशेष विख्यात है। अपने शिलालेख 
मे कालिदासका उल्लेख करनेवाले जैनकवि रविकीति द्वारा निर्मित 
ऐहोलके जिनमदिरकों पुलकेशीन सहायता प्रदान की थी। विमलादित्य, 
विजयादित्य, विनयादित्य, तैलप, जयसिह तृतीय आदि जैन नरेशोके 
शासनमे जैनशासन खूब विकसित रहा। कलचुरि नरेशोमे महामडलेश्वर 
बिज्जल अपने पराक्रम और जिनेन्द्रभक्तिके लिये विख्यात थे। उनके पुत्र 
सोमेश्वरने भी जैनधर्मं की बहुत सेवा की और लिगायतोके अत्याचारोसे 
उसे बचाया। जैन नरेश बिज्जल महाराजके मत्री वसवराजने लिगायत 
धर्मकी स्थापना की थी। उसने विज्जलके प्राणहरण करनेके लिए शील- 
हार नरेशसे युद्ध करते समय छलकर विषद्षित आम खिलाए। किन्तु 
सुचतुर वेधोक प्रयत्तसे विज्जलकी मृत्यु न हुई। पश्चात्‌ जब वसवका 
पता चलाया गया तव उसने कूए मे गिरकर अपने प्राण गवाया। 

दोरसमुद्र (/(५४07/८) के शासक होयसाल नरेश जैन थे। 
उन्हें सम्यकत्व-चूडामणि, दक्षिण चक्रवर्ती आदि पदोसे समलकृत किया 
गया था। महाराज विनयादित्यके जिनभकत पुत्र एरयग महान्‌ योद्धा 
थे, उनते अ्रमणबेलगोलाके जिनमदिरोका जीर्णोद्भार कराया था। बललाल 
द्वितीयने वारहवी सदीमे मैसूरमे राज्य किया। इनकी महारानी शातला 
देवीने श्रमणवेलगोलामे सवत्िगधवारण वस॒दि (मदिर) बनवाकर 
वहा शातिताथ भगवान्‌की मनोज्ञ मूर्ति विराजमान कराई थी। 
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मैस्रका प्रत्िद्ध चामृण्डी पर्वत! मारवल जैनतीर्थंके नामसे वारहवी 
गताब्दीमे प्रस्यात था। श्ूगेरी, जो शकराचार्यका विशिष्ट स्थान है, जैन- 
धर्मक्रा महत्त्वपूर्ण स्थान था । महाराज नरसिहके वीर सेनापति हल्लने श्रमण- 
वेलगोलामे सुन्दर जेन मदिर बनवाए थे। होयसाल राज्यके अतिम 
नरेगद्य जन थे। ईसवों सन्‌ ११६० के शिलालेखमे राचमल्ल और 
मारसिह द्विंतीयके प्रधान सेनापति चामुडरायका उल्लेख आया है। 
इनके व्िपयमे कहा जाता है-'चामुडरायसे बढ़कर वीर सैनिक, जैन- 
धर्ममक्त सत्यनिप्ठ व्यक्तिका कर्नाठकनें कभी भी दर्गन नहीं 
किया।” जेनवास्त्रोमे दामुडरायकी धामिकताकी प्रशसा की गई है। 
अपने जीवनमे चामुटरायकों लगभग १८ वार युद्धस्थलमे अपने पराक्रम 
को सफल प्रमाणित करनेका अवसर प्राप्त हुआ। शौरयमूर्ति चामुडरायका 
साहित्यिक जीवन भी विशेष महत्त्वपूर्ण है। सम्राम-भूमिमे इन्होने श्रेष्ठ 
अहिसापूर्ण प्रवृत्ति करनेवाले महामुनियोके धर्माचरणकों समझानेवाला 
चारित्रसार नामक भ्रव लिखा। इनके समान “जिनधर्म भक्त सेनापति 
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हलल और अमात्य गगका नाम आता हैं।। हल्लने श्रवणवेलगोलामें 
चतृविगति जितालय बनवाया था। दक्षिण भारतकी जैन बीरागनाओमें 
जक्कीयावी, जवकलदेवी, सवियव्वी, भैरवीदेवी विशेष विख्यात है। महारानी 
भैरवी देवीते युद्धभूमिमें अपने प्रतिपक्षीके दात खट्ट किए थें। 
इस प्रकार दक्षिण भारतका इतिहास और वहाके महत्त्वपूर्ण अगणित भिला- , 
लेख जैनवीर प्‌ रुषोके पराक्रम तथा गौयको स्पष्ठतया प्रतिपादित करते 
हे 
श्रोविश्वेश्वरनाथरेऊ कृत भारतके प्राचीन राजवश' (पृष्ठ २२४७-२८) 
और रायबहाद्वर श्रोकाजीके राजपूतानाका इतिहास (पृष्ठ ३६३) से 
विदित होता है कि वीरभूमि राजपृतानामे शासन करनेवाले चौहान, 
सोलकी, गहलौत आदि जेनथर्मावलवी वीर पुरुष थे। अजमेरके नरेश 
पृथ्वीराज प्रथमने जैनमुनि अभयदे वे प्रति अपनी भक्ति प्रदर्शित की थी। 
उसने रणथभोरके जैनमदिरकी सुवर्णजटित दहलान वनवाई थी। पृथ्वीराज 
द्वितीय जैनधर्मक सरक्षक थे। उनके चाचा महाराज सोमेर्वर जैन- 
धर्मक प्रेमी थे। सोलकी नरेंग अश्वराज तथा उनके पृत्र अल्हण देव 
जिनभक्‍त थे। परिहारवज्शी काककुक नरेश कीतिशाली तथा जैनधर्मी- 
बलवी थे। महाराज भोजके सेनापति कलचद्र जैन थे। सोलकी नरेश 
मूलराजने अनहिलवाडामें मनोग जिनमदिर बनवाया था। प्रतापी नरेग 
सिद्धराज, जयसिहके मत्री मुझ्जल और ज्ञातु जैन थे। महाराज 
। कुमारपाल अनेक युद्ध-विजेता तथा जिनधर्म-भक्त थे। उन्होंने 
अशोककी भाति धर्मप्रचारमे अपनी शक्ति लगाई थी, अनेक 
जैनमदिरोका निर्माण तथा हजारो प्राचीन झ्ञास्त्रोका सग्रहु कराया था| 
राठौरनरेश सिद्धराज जैन थे। मम्मट तथा धवल महाराज भी 
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जैनधर्मी श्रे। मारवाड़क नरेश विजयसिहके सेतापति डूमराज जैनने 
अठारहवी सदी महाराष्ट्रोके साथके युद्धमे प्रथसनीय पराक्रमका 
परिचय दिया था। वीकानेरक दीवान एवं सेनानायक अमरचद जी 
जैनने मटनेरवाले जबताखाको युद्धमे जीता था। वीरणिरोमणि जिन- 
भक्त सोलकी राज्यके मत्री आभूने यवनोकों पराजित कर अपने 
राज्यको निरापद किया था। स्मिय और कॉनिगहमने जिस वीर सुहल- 
देवको जैन माना है, उसने वहराइचमे मुस्लिम सैन्यकों पराजित किया 
था। उस समय यवन पक्षने बडी विचित्र चाल खेली थी। अपने समक्ष 
गोपक्ति इकट्ठी कर दी थी। इससे गोभकत हिंदूर्सन्‍्य और शासक 
कि-कर्तव्यविमढ हो स्तव्ब हो गए थे और सोचते थे-यदि हमने शन्रुपर शस्त्र- 
प्रहार किया तो गोवधका महान्‌ पाप हमारे सिरपर सवार हो हमें नरक 
पहुँचाये विना न रहेगा। ऐसे कठिन अवसरपर वीर सुहलदेवने 
जैनवर्मकी थिक्षाका स्मरण करते हुए आक्रमणकारी तथा अत्याचारी 
यबन सैन्यपर वाणवर्पा की और अतम जयश्री प्राप्त की। 

इससे यह वात प्रमाणित होती है कि भारतीय इतिहासकी दुष्टिमे 
जैनशासकों तथा नरेगोका पराक्रमके क्षेत्रमें असाधारण स्थान रहा है। 
यदि भारतवर्षके विशुद्ध इतिहासकी, वेज्ञानिक प्रकाणमे सामग्री प्राप्त 
की जाय और उपलब्ध सामग्रीपर पुन. सृक्ष्म चितना की जाय तो जैन- 
शासनके आराधकोके पराक्रम, लोकसेवा आदि अनेक महत्त्वपूर्ण 
वातोका ज्ञान होगा। विशुद्ध इतिहास, जो साप्रदायिकता और सकीर्णताक 
पकसे अलिप्त हो यह प्रमाणित करेगा कि कमसे कम समस्त भारत- 
वर्षमें भगवान_महावीर॒के पविन्र अनृगासनका पालन करनेवाले जैनियों 
द्वारा भारतवर्षकी अभिवृद्धिमें अवर्णनीय लाभ पहचा है। आज कही 
भी जैनधमंक शासक नरेश नहीं दिखाई देते। इसका कारण एक यह 
भी रहा हूँ कि देशमें जब भी मातृभूमिकी स्वतत्रता और गौरक्षाका अवसर 
आया है तब प्राय. जैनियोने स्वाधीनताके सच्चे पक्षका समर्थन किया 
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और उसके लिए अपने सर्वस्व, तथा जीवननिधिकी तनिक भी 
परवाह न की। आज जो अनेक नरेश्ञ द ष्टिगोचर होते है उनकी भी वही 
गति होती, जो भारतीय स्वाधीनताके लिए मर मिटनेवालोकी 
हुई, अथवा भारतका इतिहास ही बदल गया होता, यदि ये. अपने स्वार्थको 
प्राधान्य ढे विरोधी पक्षसे मिलेकर साम्राज्यप्राप्तिका पुरस्कार पानेकी 
स्वार्थयूर्णं नीतिको न अपनाते। फूटके विपः फैलनेपर अनेक 
अवसरवादियोने अपनी स्वार्थरक्षाका ध्यान किया, इसलिये वे विशेष 
उन्नतिशील दिखाई दिए। निजाम यदि ब्रिटिश साम्राज्यवादियोका 
#शशणिए-ईमानदार साक्षी न बनता, तो अग्रेजी सज्यमें उन 
हजरतका भारतीय नरेशोमे ऊचा आसन न होता। हमारी तो धारणा 
हैँ कि निजामी नीतिपर ने चलनेके कारण यद्यपि अनेक जैन नरेश केवल 
इतिहासके पृष्ठोमे स्मरणोय रह गये ह॑ पर उनका अपने सिद्धान्त पर 
मर मिटना भो इस प्रकारके अस्तित्वसे अच्छा है। आज कालचत्रके 
प्रसाद स जो नवोन परिवर्तन हुआ, वह सत्र विदित है। 

पर्वोक्त विचारकी पृष्टि वास्तविक घटनाओसे सम्बन्ध रखती है। जब 
सन्‌ १६३४ में हम दक्षिण कर्नाटक पहुचे थे, तव हमे मूडविद्री (मगलोर) 
में पुरातन जैनराजवशके टिमटिमाते हुए छोटेसे दीपकर्के समान श्रीयुत 
धर्मसाम्राज्येयासे यह समझनेका अवसर मिला, कि किस प्रकार उन लोगों 
की राज्यशवित क्षीण और नप्ट हुई। उन्होंने बताया कि जब हेदरअली, 
टीपू सुलतान आदिका भग्रेजोसे युद्ध चल रहा था, उस समय हमारे पूर्वजोने 
अग्रेजोका साथ नहीं दिया था और कूटनीतिके प्रसादसे जब जयमाला 
अग्रेजोक गलेमे पडो तब हम लोगोको अपने राज्यसे हाथ 
धोना पडा। इस प्रकाणमें यह वात दिखाई पडती,है कि किस प्रकार जैन 
नरेशोको अपना अस्तित्व तक खोना पडा। स्वाथियोकी निगाहमें 
जहा वे असफल माने जायेंगे, वहा स्वाधीनताके पुजारियोको लिये वे 
लोग सुरत्वसम्पन्न दिखाई पडेगे। 


३४२ जेनशासन 


भारतवर्पने अपनी असहाय अवस्थामे स्वाधीनताके लिये जो अहि- 
सात्मक राष्ट्रीय सग्राम छेडा है, उसमें भी जैनियोने जन, धन, जीवनके 
द्वारा राष्ट्रगी असाधारण सेवा की है। यदि राष्ट्रीय स्वाधीनताके सम्राममे 
आहुति ढेनेवालोका धर्म और जतिके अनुसार लेखा लगाया जाय तो 
जेनियोका विशेष उल्लेखनीय स्थान पाया जायगा। प्राय स्वतन्र व्यव- 
सायशील होनेके कारण जैनियोने काग्रेसके नेताओकी गहीपर बेंठनेका 
प्रयलल नहीं किया और वें सैनिक ही बने रहे, इस कारण सेना- 
नायकोकी सूचीम समुचित सख्य" नहीं दिखाई पडती। सुभाष बावूने 
जो आजाद हिंद फौजका सगठन किया था, उसमे भी अनेक 
जैनोने भाग लेकर यह स्पष्ट कर दिया कि जैनियोकी शिक्षा सम्राम-स्थलमे 
सत्य और न्यायपूर्ण स्वत्वोके सरक्षणनिमित्त साधारण गृहस्थकों सहस्त्र 
सग्रामसे पीछे कदम हटानेकों नही प्रेरित करती। आजादीके मैदानमे 
वीरोको आगे बढ़े चलोका ही उपदेश दिया गया है। जैनधर्मकी शिक्षा 
वीरत,को सजग करनेकी उपयुक्त मनोभूमिका वैयार करती है। आत्मा 
क्िस प्रकार संसार के जालसे छटकर शाशवतिक आवन्दमय मुक्तिको 
प्राप्त करे इस ध्येयकी पूर्तिनिमित्त जैन साधक कष्टोसे व घवडा कर, विपत्ति 
को सह्ष अ।मत्रित कर स्वागत लिए तत्पर रहता है। तस्त्वायं सुत्रकारते 
कहा हे-“धर्ममार्गसे विचलित न हो जावे तथा कर्मोकी निर्जरा करनेके लिये 
कष्टोको आमत्रण देकर सहन करना चाहिये।” भौतिक सुखोका परित्याग 
कर आत्मीक आननद्रके अधीश्वर जिनेन्द्रोकी आरावनाके कारण सासारिक 
भोग-लालसासे विमुख होते कर्तव्यनिष्ठ व्यक्तिको बिलम्व नहीं लगता, 
अत सत्यपथपर प्रवृत्ति निमित्त प्रागोत्सर्ग करना उनके लिये कोई बडी बात 
नही रहती। सिसरोने कहा है- 
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उरी चीज मानता है वह वीर नहीं हो सकता तथा जो सुखको सववश्रेप्ठ 
मानता है, वह सयमी नहीं वन सकता ।” इस प्रकाशसे यह स्पप्ट होगा, 
कि जैनधर्मकी शिक्षायें वीरताक लिये कितनी अनुकूल तथा प्रेरक है। जो 
जरा भी सुखोका परित्याग नहीं कर सकता, वह जीवन उत्सर्गकी अग्नि- 
परीक्षामें कैसे उत्तीर्ण हो सकता है ? जेम्स फ्रूडने आजके भोगाकाक्षी 
तरुणोकी इन बब्दोमे आलोचना की है, “४०४0४ ०) ताध्थशा। 
 परध्ाफएातिणा काते प्रा४06 $0 880708 8 आग 
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इस विवेचनसे यह स्पप्ट हो जाता है कि जेनवर्मका शिक्षण पराक्रम 
और शौरययंसे विमुख नहीं कराता है। भारतवर्षमे जबतक जैन- 
शिक्षाका तथा जेनदृष्टिका प्रचार था, तब तक देश स्वतत्रताके शिखरपर 
समासीन था। जबसे भारतवर्षने ऋरता, पारस्परिक कलह, भोगलोलूपता 
तथा स्वार्थपरताकी जघच्य वृत्तियोका स्वागत किया और साम्प्रदायिकता 
की विक्वृत दृष्टिसे वैज्ञानिक धर्मप्रसारक मार्गमें अपरमित वावाएँ डाली 
तथा धामिक अत्याचार किए तबसे स्वाधीनताके देवता कूच कर गए 
और देन्य, दुवंलता तथा दासताका दानव अपना ताइव नृत्य दिखाने 
लगा। एक विद्वानूनें जैन अहिसाके प्रभावका वर्णन करते हुए कहा था- 
“यदि १५ लाख जैनियोकी अहिंसा लगभग ४० कोटि मानवसमुदायकी 
हिसनवृत्तिको अभिभूतकर उसपर अपना प्रभाव दिखा सकती है, तव 
तो अहिसाकी गजबकी ताकत हुईं।” ऐसी अहिसाके प्रभावके आगे दासता 
और दभरूप हिसनवृत्तिपर प्रतिष्ठित साम्राज्यवादका झोपडा क्षणभरमे 
नण्ट-अ्रष्ट हुए विना नहीं रहेंगा। वास्तवमे देखा जाय तो भारत- 
वर्षके विकास ओर अभ्यृत्यानका जेनशिक्षण और प्रभ्नावक्के साथ घनिप्ठ 
सवध रहा है। निष्पक्ष समीक्षककों यह वात सहजमें विदित हो जायगी। 
कारण जब जैनधर्म चद्रगुप्त आदि नरेभोके सामाज्यमे राष्ट्रथ्म वन करोडो 
प्रजाजनोका भाग्यनिर्माता था, तब यहा यथार्थमें दृधकी नदिया बहती 


। रेड जैनशासन 


थी। दुराचरणका बहुत कम दर्शन होता था। लोगोको अपने घरोमें 





ताले तक नहीं लगाने पड़ते थे। ल्वयं की भूल और दूर्तरोके अत्या- 
चारोके कारण जबसे जेनशासनके हातका आरंभ हुआ तबसे उत्ती जचू- 


पाते देशकी स्थितिमे अन्तर पड़ता गया । प्रो. आयंगर सदूभ उदारचरित्र 
विद्यनोके निष्पक्ष अध्ययनसे निष्पन्न सामग्रीसे ज्ञात होता है, कि जेब- 
धर्म, जैनमदिर, जेनभास्त्रो तथा जैनधर्माराधकोका जत्वन्त करतापूर्ण 
रीतिसे गैद जादि द्वारा विनाभ किया गया। वे लिखते है, कि पेरियपुराणम्‌ 
में वर्णित जैव विद्वान तिरुज्ञात सबंधरके चरित्रसे जात होता है कि पांड्य 
नरेशने जैनधर्मका परित्याय कर शैवधर्म स्वीकार किया और जैनो पर 
ऐसा अत्याचार किया, कि 'जिसकी तुलना योग्य दक्षिण भारतके धार्मिक 
आदोलनोके इतिहासमे सामग्री वही मिलेगी। सम्वन्धर रचित भ्रति 
दस पच्चमे एक ऐसा मामिक पद्च है जो जैनियोके प्रति भयंकर विद्नेषको 
व्यक्त करता है। इस पाडय नरेशका समय ६५० ईस्वी अनुमान किया 
जाता है। ऐसे ही अत्याचारोक कारण जैनधर्म पल्‍्लव नरेशोके यहां जत्य- 
धिक विपत्तिसे आक्रान्त हुआ। जैनधर्मके परम विद्वेदी संबधरके प्रवतवते 
जैनोंके हिन्दुओ द्वारा सहारके चित्र मद्राके मोनाक्षी मन्दिरके स्वर्ण- 
कमल युक्त सरोवरके मडपकी दीवालमे सुरक्षित रखे गए। इतने 
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मात्रसे सतुप्ट न होनेके कारण ही मानों उस दुघंटनाका अभिनय वर्षमे 
होनेवाले द्वादश उत्सवोमे से पाच उत्सवोमें किया जाता है। 

'वसवराजक नेतृत्वमे लिगायतोने कलचूर्य राज्यसे जैनियोका १९वीं 
सदीक अतमे सहार किया | 

तिरुज्ञान सबधरके समयमे श्रप्परस्वामी एक और हौव साधुने जैन- 
धर्मके सहार करानेमे अग्निमें घृताहुतिका कार्य किया। अप्परस्वामी 
के बारे मे कहा जाता है, कि वह पहले जेन था, पदचात्‌ एक विश्येष घटना 
से अप्परस्वामीने शैवधर्म अगीकार कर लिया। इस कार्यमें उनकी बहिन 
की बडी तत्परता रही। अप्परस्वामीके पेटमें एक बार बडी पीडा उठी, 
अप्परस्वामीनें शिव मदिरमे पहुंचकर भविति की, इससे पेटकी पीडा दूर 
हो गई, और वह कट्टर शैव हो गया। साम्रदायिकोने यह प्रयत्त किया कि 
उन लोगोकी जैन हिसिनी नीति पर आवरण पड जाय, और उल्टा जैनियो 
को उनके हिसनके लिए प्रयत्नशील रहनेका दोषी बनाया जाय, किन्तु 
मदुराके मीनाक्षी मन्दिरकी जैन सहारकी चित्रावली, सहारस्मृति उत्सव 
मनाना तथा “पैरिय्यपुराणम्‌ में जैनधर्मके प्रति विषपूर्ण उद्गार प्रोफेसर 
आयगरक इस कथनको पूर्णतया सत्य प्रमाणित करते है कि इनके निमित्तसे 
जो सहारका कार्य हुआ है वह ऐसा भयकर है, कि उसकी तुलनाकी सामग्री 
दक्षिण भारतमें कही भी नही मिलेगी। 

आज जैनधमंके आराधक थोडी सख्यामें रह गए और अन्य धर्मपालको 
की जनगणनामे असाधारण अभिवृद्धि हुईं। यदि आत्मविकास और अभ्यु- 
दयके तत्त्व जैनधर्मके शिक्षणमे न होते तो देशके ह्वास और विकासके साथ 
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अनुपात सवध अथवा अन्वय-व्यत्तिरिरभाव नहीं पाया जाता। जिस 
जेनशासनमे ईश्वरकी दासताकों भी स्वीकार न कर बौद्धिक और आत्मिक 
स्वाधीनताका चित्र विश्वके समक्ष रखा, जिस शिक्षणके द्वारा अगणित 
आत्माओने कर्म-शत्रुओका सहार कर परम-निर्वाण रूप स्वाधीनता प्राप्त 
की, उस धर्मक शिक्षणमे व्यक्तिगत व राष्ट्रकें पतनका अन्वेषण मृगका 
मरीचिकामे पानी देखने जैसा है। 

जैन साधकका आदर्श भगवान्‌ शातिनाथ सदृश चक्रवर्ती तीर्थकरका 
चरित्र रहता है, जिसने साम्राज्यकी अवस्थामे नरेद्रचक्र पर विजय प्राप्त 
की थी और अन्तमे भोगोको क्षणिक और निस्सार समन्न मोह-शन्नुके 
नाक्षनिमित्त अत -वाहय दिगस्वरत्वको अपनाकर कर्मंसमूहको नष्ट किया। 
वास्तवमे विकास और प्रकाशका मार्ग वीरता है। इस वीरतामे दीवोका 
सहार नहीं होता। यह वीरता अन्याय और अत्याचारकों पनपने नहीं 
देती। जेनधर्म प्रत्येक प्राणीकों महावीर वननेका उपदेश देता है और 
कहता है -विना महावीर बने तुम्हे सच्चा कल्याण नहीं मिल सकता, 
महावीरकी वृत्ति पर ही व्यक्ति अथवा समष्टिका अभ्युदय और अभ्युत्वान 
निर्भर है। कहते है, एक प्रतापी राजा अपने विजयोल्लासमे मस्त हो, 
सोचता था, कि इस जगत्‌मे ऐसा कोई व्यक्ति नही बचा, तो मेरे समक्ष अपने 
पराक्रमका प्रदर्शन कर सके, उसी समय छोटेसे निमित्तसे उसे क्रोध आगया, 
नेत्र रक्तवर्ण हो गए। कुछ कालके उपरान्त अन्त करणमे शान्तिका 
शासन स्थापित होने पर विवेक ज्योति जागी, तब उसे यह भान हुआ, 
कि मेरी महान्‌ विजयकी कल्पना तत्त्वहीन है, मैने अपने अन्त करणमे 
विद्यमान प्रच्छन्न शत्रु कोधादिका तो नाश ही नही किया | तव वह लज्जित 
हुआ। आचार्य वादोसासह लिखते हे, जब जीदंघरकुमार काप्ठागारके 
अत्याचारकी कथा सुनते ही अत्यन्त कुद्ध हो गया था, तब आार्यददी 
गुरने यही तत्व समझाया था, वत्स, सच्चे शत्रु पर यदि तुम्हे रोप है, तो 
: इस ओध पर क्यों नहीं कुद्ध होते, कारण इसने तुम्हारे निर्वाण-साम्राज्य 
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तकको छीन लिया है। जीवधरकुमारने अपने पराक्रम, पृरुपार्थ एव 
पुण्य के प्रभावसे अपने राज्यको पुन प्राप्त तो कर लिया, किन्तु आत्म- 
साम्राज्यको प्राप्त करनेके लिये अन्तमें उन्हें सब अनात्म पदाथोंका परित्याग 
कर जिनेन्द्रकी शरण लेती पडी। अत्तमे वे क्ृतार्थ हुए, कृतक्ृत्य बने, 
और भोहारिजेता वन अविनागी जीवनके अधिपति हो गए। वाहय रिपुओ 
की विजयके लिये अस्त्र , शस्त्र, सेन्यादिकी आवश्यकता पडती है, किन्तू 
इस जीवकी जन्मजरामरण की विपदाओके फन्दें से बचाने वाली यदि 
'किसीमे भक्ति है तो बह है कर्मारिविजेता जिनेद्ध की वीतरागताका लोको- 
त्तर मार्ग । 
मूलाचार में कहा है-- 
“जम्म-जरा-मरण-ससाहिदम्हि सरणं ण विज्जदे लोए । 
जम्ममरणमहारिउवारणं तु जिणसासर्ण मुत्ता ॥ 
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भगवती सरस्वतीके भण्डारकी महिमा निराली है। उसके प्रसादसे 

यह प्राणी मोहान्थकारसे बचकर आलोकमय आत्मविकासके क्षेत्रमें 

प्रगति करता है। इस युगरमों इतने वेगसे विपुल सामग्री भारतीके भव्य 
भवनमे भरी जा रही है कि उसे देख कविकी सूक्ति स्मरण आती है- 
# झनन्तपारं किल शब्दशास्त्र स्वल्प॑ तथायबंहुतइच विध्ता: । 
सार ततो ग्राहयमपास्य फल्ग हुंसेयेथा क्षीरमिवाम्व॒रादें: ॥ 


१ इस लोकमें जन्म, जरा, पृत्युसे बचनेके लिए कोई भी शरण 
नहीं । हां, जन्म, जरा, मरण रूप महाद्त्र॒ुद्य निवारण करनेकी 
सामर्थ्य जिन शासनके सिवाय भन्‍्यत्र नहीं हे 


रू 
है 


३४८ जैनशासन 


शास्त्रसिन्धु अपार है। जीवन थोडा है। विध्नोकी गिनती नही 
है । ऐसी स्थितिमे ग्रन्थ-समूद्रका अवगाहन करनेके असफल प्रयासके 
स्थानमे सार बातकों ही ग्रहण करना उचित है। असार पदार्थका 
परित्याग करना चाहिये, जैसे हस अम्बुराशिमे से प्रयोजनीक दुग्धमात्रको 
ग्रहण करता है। 
. साधक उस ज्ञानर्र|शिसे ही सम्बन्ध रखता है, जो आत्मामे साम्य- 
भावकी वृद्धि करती है तथा इस जीवको निर्वाणके परम प्रकाशमय पथमे 
पहुँचाती है। जो ज्ञान राग, हेप, मोह, मात्सय, दीनता आदि विक्ृतियों 
को उत्पन्न करता है, उसे यह कृज्ञान मानता है। सत्पुरुष ऐसी सामग्री 
को आत्मविधातक वताते है, जो आविष्कारक रूपमे प्राणघातक विष, 
फन्‍्दा, यत्र आदिके नामसे जगत्‌क समक्ष आती. है।! महापुराणकार 
भगवज्जिनसेनने वास्तवमे उनको ही 'कवि तथा विद्वान्‌ माना है जिनकी 
भारतीमे धर्म-कथागत्व है। उतका कथन है- 

“धर्मानुबन्धिनी या स्थात्‌ कविता सेव शरयते। 
शेषा पापाज़वायेव सुप्रथक्तापि जायते ॥“ 
-महापूराण १-६३। 

धर्मसे सम्बन्धित कविता ही प्रशसनीय है। अन्य सुरचित कृतिया 
भी धर्मानुवधिनी न होनेके कारण पापकर्मोके आगमनकी कारण है। 

ऐसे रचनाकारोको जिनसेन स्वामी कुकवि मानते हे। जित 
साक्षरोकी समझमे यह बात नही आती, कि रागादि रससे परिपूर्ण आनन्द 
रसको प्रवाहित करनेवाली रचनाओमे क्या दोष है, उनको लक्ष्यविन्दुमे 
रखते हुए आदर्शवादी कवि भ्रूधरदासजी लिखते हे- 





१ “विसजतकूडपजरबंधादिस विणुवएसकरणेण । 

जा खल्‌ पवहुइ मई मद भ्रण्णाण त्तिण वेति ॥-गो०जी०३०२॥' 
२ “त एवं कवयो लोके त एवं नर विचक्षणाः । 

येषां धर्मकथागत्व भारती प्रतिपथते । 32% 2५% १, ६२) 
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“राग उदे जग अन्ध भयौ सहज सब लोगन लाज गवांई। 

सीख बिना नर सीख रहे विषयादिक सेवनकी सुधघराई॥ 

ता पर श्रौर रचे रस-काव्य कहा कहिए तिनकी निठराई। 

भ्रन्ध असृकतकी अलियान में, फोकत है रज राम दुहाई ॥” 

कविवर विधाताकी भूलको बताते हुए कहते है- 

४ए विधि ! भूल भई तुम ते, समृझे न कहा कसतूरि बनाई । 

दीन क्रगनके तनसें, तृन दन्‍त धरे, करना नहिं आई॥ 

क्यों न करी तिन जीभन जे रस काव्य करें पर को दुखदाई । 

साध श्रनग्रह दुजेन दण्ड, दोऊ सघते विसरी चतुराई ॥/ 

आधुनिक कोई कोई विद्वान उस रचनाको पसन्द नहीं करते, 
जिसमें कुछ तत्त्वोपदेश या सदाचार-श्िक्षणकी ध्वनि ( (08000 
+0॥6 ) पाई जाती है। वे उस विचारधारासे प्रभावित हे जो कहती है 
कि विशुद्ध, सरस और सरल रचनामे स्वाभाविकताका समावेश रहना 
चाहिये। रचनाकारका कर्तव्य है कि चित्रित किए जाने वाले पदार्थोके 
विषयम दर्पणकी वृत्ति अगीकार करें। 

जहा तक जनानुरजनका प्रश्न हैं, वहा तक तो यह प्राकृतिक चित्रण 
अधिक रस-सवर्धक होगा , किन्त्‌ भनुष्य-जीवन ऐसा मामूली पदार्थ 
नही हैं, जिसका लक्ष्य मबुकरके समान भिन्न भिन्न सुरभिसम्पन्न पृष्पोका 
रसपान करते हुए जीवन व्यतीत करना है। मनुप्य-जीवन 
एक महान्‌ निधि है, शेसा अनुपम अवसर है, जबकि साधक आत्मशक्तिको 
विकसित करते हुए जन्म-जरा-मरणविहीन अमर जीवनके 
उत्कृष्ट और उज्ज्वल आनन्दकी उपलब्धिके लिये प्रयत्न करे। अतएव 
सन्‍्तोने जीवनक प्रत्येक अग तथा कार्यकों तबहीं सार्थक तथा उपयोगी 
माना है, जबकि वह आत्मविकासकी मधुरध्वनिसे समन्वित हो। भोगी 
व्यक्तियोकों धर्मकथा अच्छी नहीं लगती। महापुराणकार 
जिनसेन तो कहते हे कि “पवित्र धर्मकंथाकों सुनकर असत्‌ पुरुषों 


३५० जैनशासन 


के चित्तमे व्यथा उत्पन्न होती है, जैसे महाग्रहसे विकारी व्यक्तियोकों मन्त्र 
विद्याक श्रवण द्वारा पीडा होती है!।' अत एवं महापुरुष पवित्र और 
विमल शिक्षाओकी देना अपना कर्तव्य समझते है। लोक-प्रशसा 
अथवा विरक्तिका उनके सन्मार्गानुशासन पर कोई प्रभाव नही पडता, 
उनका ध्येय प्रशसाक प्रमाणपत्र संग्रह करना नहीं रहता है। उनका 
लक्ष्य सम्मार्गका प्रकाशन रहता है। 
जिनसेन स्वामी कहते है- 
“परे तुष्यन्तु वा मां वा कविः स्वार्थ प्रतीहताम । 
न पराराधनात्‌ श्रेय: श्रेयः सन्मागंदेशनात्‌ ॥” १-७६। 
पाइचात्योके भारत-भूपर पदार्पण करनेके अनन्तर देश-विदेशमे 
ग्रन्थ संग्रह तथा उनके प्रकाशन, परिशीलन आदिका एक नवीन युग 
अवतरित हुआ। उस समय अन्य वाड मय तो प्रकाशमे आया, किन्तु जैन 
समाजने शुद्धताके विशेष ममत्त्ववश, अथवा विधर्मियों द्वारा ग्रन्थताशकी 
भीतिक कारण अपनी चमत्कारक अमूल्य कृतियोको साहित्यिक कलाकारों 
के समक्ष लानेमे अत्यधिक शैथिल्यका परिचय दिया, ऐसी ही साप्रदायिक 
दुष्टि द्वारा अनेक महत्त्वपूर्ण जेन साहित्यकी रचनाएं भी अव्य 
धर्मी बताई गई। ईसाकी प्रथम शताब्दीमे एलाचाय (कुन्दकुन्द) द्वारा 
रचित जैन ग्रथ कुरल' काव्यको एक तिरुवल्‍लुवर नामके अछत शूद्रकी कृति 
कहा जाता है। सौभाग्यसे प्रतिभाशाली विद्वान्‌ प्रो. चक्रवर्तीने प्रन्थका 
अन्त परीक्षण करके ऐसी सामग्री उपस्थित की, कि जिससे सत्य शोधको 
को 'क्रल' को जैन रचना स्वीकार करना होगा। जैसे मगलाचरणके पद्चमे 
किसी भी हिन्दू देवताकी वन्दना न करके उनको प्रणाम किया है “76 
श0 जथ्यीर९प ०॥(0878”-जो कमल पर चलते थे। जैन पुराणोमे 








१ “असतां दूयते चित्त श्रुत्वा धर्मक्थां सतीम्‌ । 
मन्त्रविद्यामिवाकर्ण्प॑ महाग्रहविकारिणाम्‌ ॥7 १-८६ ॥ 
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यह बताया गया है, कि जिनेद्ध के चरणोके नीचे देववृन्द कमलोकी रचना 
करते है'। तामिल महाकाव्य नीलकेशी के जैन टीकाकार समय दिव- 
कर मुनिवर क्रलकों 779 0ए॥ 070]6” हमारा धर्मग्रन्थ कहते हें । 

साम्रदायिकोके कर तथा कलकपूर्ण इृत्योके कारण ही साधारणम्ति 
साध चेतस्क व्यवित धर्ममात्रको प्रणाम कर सामान्य सदाचारकों ही 
सूखीजीवनका आधारस्तभ मान प्रवृत्ति करते हे। कम लोगोको इस 
वातका यथार्थ अववोध हूँ कि जिस प्रकार अलाउद्दीव, गजनवी, गोरी 
सदृश, यवनोने भारतीय मठ, मन्दिरो, ग्रन्थभण्डारोका अनन्त कृरतापूर्वक 
विनाश किया, उससे भी कही आगे बढकर धार्मिक अत्याचारोका निशाना 
धर्मान्ध विप्रवर्गके इशारे पर नाचने वाले हिन्दू नरेशोनें किया था । 
हमारे बहुमूल्य साहित्यका कैसा निर्मेम नाश किया गया, इसका वर्णन 
सहुदय विद्वान प्रो आर. ताताचार्य, एमए एलटी अपने कन्नड जैन 
साहित्य सम्बन्धी अंग्रेजी लेखमे करते हुए लिखते हे- 

“पशाए्0्प्र5 905९९ए07, प्रा00४'87086, 080- 
0'ए, 0075श'ए४ग४॥ #0प 6 (6 ॥8ए76 0076 
प्रपश) $0 एप ६९७७ #007॥ 06 एप)॥० को ६046 [8 
एशप्906 प. हिक्राा809 गेंशा) वछक्षरा'४, म्िणा- 
88708 0 08808 9ए९€ 760॥ (6४709९0, 870 ॥6 
पश्यातर8 8९६: णा 6, 86एश'8 055 0 
08/7ए'8 7707005ट27768 ॥8ए6€ >€0॥ ४0 770 
06 4९७ए९7 ०" ॥6 पगाए)08079 8700 ६6 8700 
णी ए०ण्या53 ॥48 760 €पप्शीए 06४7९४ए8 07 ॥6 
ए88४: ९857768 ० उध्कयगाह्‌. (7. ७. 2. 78, 
ए?. 5). 

१ “पादों पदानि तव यत्न जिनेन्धर धत्तः पद्मानि तत्र विबुधा 
परिकल्पयन्ति ॥ -भक्तामर० ३६ 
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जिस प्रकार कूटनीतिज् अग्रेज भारतवासियोका स्वार्थव भ्रान्त 
चित्रण करते हुए उनको लकड॒ह्ारे और पानी भरनेवाले (]0ए८५ 
07 छ000 था 079०४ 0। ए&(०/') लिखते थे, उसी प्रकारकी 
दूषित भावनावाने एक पादरी महागय लिखते” हँ“-जैनियोके पास 
महत्त्वपूर्ण साहित्यका अभाव है, जिस धर्ममें इस प्रकारकी मुख्य बाते 
मानी जाये, कि ईश्वरकों नहीं मानो, मनृप्यकी पूजा करो, क्र सर्पादिका 
सरक्षण करों, उस बर्मको जीवित रहनेका अधिकार नहीं है ।/! 

चोल नरेशोके राज्यमे जन मन्दिर, मठादिका अपार नाग किया 
गया। इस सम्बन्ध श्रायगरका कथन है-6 ०८॥४०)७ 807७- 
एशष्ट75 #84 ९एक' कशाशा)<त छा शाशााहई ए 
06 का बाद ज्ञग0 ॥8 प्रो पत्वा 406 70 
[ा0ण ० 9]8 ९.०! 8 (९०0 6९४एालढाणा ० 
(6 गेंधाए 07960. का 7707986768 870 ॥76 
78792778 0० 6 ९0प्रा7'ए 88 97 88 ?प्री2७0 

गुजरातके नरेश अ्रजयदेवने भिवभक्तिके अतिरेकवण वारहवी पदीमें 
जैनियोका अत्यन्त निमर्म सहार किया और जैन प्रमुख लोगीकी वडी 


ब्रेरहमीक साथ हत्या की | श्री श्रार्चेल (870॥80]) ने इसे इन भब्दोमे 


व्यक्त किया है-#]8ए800०ए० 9 5गाए७ दिए0ए ०0 ७ए]- 
780 (॥74-776) ४7862७7 मं इशंशा 92ए ॥ पथ" 
ल655 एश5९८प्रश/ण0 00 ६86 उशाई, (0परत2 पीशा' 
6802/५ ६0 0९8//0.” ऐसे अवर्णनीय अत्याचारोके होते हुए भी 
जिस आन मी हल कम कक आन लक 2 जम ह कटी मल कप सिजी जी लव 
१ ॥॥० उ॥9 ॥8ए8 70 ॥0श'क्षाप्रा'४ ए0०४ए 06 ४6 70: 
2 7शीाहाणा ग फालो 60 गाए फुणाह प्राग्र/०व णा 8 परी 
०7९ छग्रँव तलकए 600, एकग्राफ 7रक्चा। 6 70707 एक्ा।।। 
9885 746९6 ॥0 शर्ठा। 0० €टा%,” जज, पाऊ़ाद्या$-पिथाट्टाणा 
07 709 9, 207 
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जैनियोने कभी भी अन्य सप्रदायके देवताओकी मूर्तियों, मठो, मन्दिरोका 
ध्वस नहीं किया । 


अनेक कट्टर विद्वान्‌ जैनोंके प्रति अनादरका ही प्रचार करते 
रहते थे। उधर जैन साहित्यके प्रति साम्प्रदायिक विद्वानों द्वारा 
भान्त प्रचार भी रहा, अत जब भारतीय वाडइमयके विययमे निष्पक्ष 
साहित्यिकोने प्रकाश डाला, तव भी जैन वाड मयके वारेमें भ्रान्त धार- 
णाओकी अभिवृद्धि हुई। मेग्डानल्ड जैसे पब्चिमके पण्डितोकी “]700]9/5 
2880? पुरातन भारत-सम्वन्धी रंचनाओमे जैन प्रन्थोके विपयमें 
अत्यन्त अल्प प्रकाश प्राप्त होता था। कभी-कभी तो ऐसा मालूम पडता 
था, कि भारतीके भण्डारमें जैन ज्ञानी जनोने कुछ सामग्री समपित भी की 
थी, या नहीं; यह निश्चित रूप से नहीं कह सकते थे। साम्प्रदायिकता 
अथवा भ्रान्त धारणाओके भंवरसे जैन वाइमयका उद्धार कर जगत्‌का 
ध्यान उस ओर आकर्षित करनेका श्रेय डा० जैकोवी, डा० हर्टल सदृद 
पाइचात्य पडितोको है। उन्होंने अपार श्रम करके जैन शास्त्रोको प्राप्त 
किया। उनका मनन तथा परिशीलन करके जगतृकों बताया कि जैन 
वाडमयके कोपमे अमूल्य ग्रत्थराशि विद्यमान हे, और वह इतनी पूर्व 
तथा महत्त्वपूर्ण है, कि उसका परिचय पाएं विना अध्ययन पूर्ण नहीं 
समझा जा सकता। इन विदेशी अध्येताओके प्रसादसे यह बात 
प्रकाशर्में आई कि जैन आचार्यों तथा विद्वानोनें जीवनमें प्रत्येक 
अंग पर प्रकाश डालने वाली बहुमूल्य सामग्री लोकहितार्थ 





१ गणाड़ पर 8९९ दाह; एशाशरउाशाए कुश'इटप्रए/005  ए2/2 
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निर्माण की थी। जन वाडमयका विशेष रसपानके कारण तन्मय होने 
वाले डा० हर्दल कितनी सजीव भाषामे अपने अन्त करणके उद्गारोको 
व्यक्त करते है -'.४०ए ए]8 ए0प्राँते 5काशंदणा 9060"ए 06 
एा007 76 8796 #ा॥ंटाप0 ग078प्र'४ 0 ९ 
बेशा08,.. 7॥677076 4 [6क7 0 7090, 6 706 गाए 
40॥779/707 7868. - जैनियोके इस विशाल सस्कृत साहित्यके 
अभावमे सस्कृत कविताकी क्या दशा होगी ” जैन साहित्यका जैसे जैसे मुझे 
जान होता जाता है, वैसे-वेसे ही मेरे चित्तमें इसके प्रति प्रशसाका भाव 
बढ़ता जाता हे।” जैन साहित्यके विषयमें प्रो० हापृकिस्स लिखते हैं- 
“जैन साहित्य, जो हमे प्राप्त हुआ है, काफी विद्याल है। उसका उचित 
अभ प्रकाशित भी हो चुका है। इससे जैन और वौद्ध धर्मोके सम्बन्धके 
वारेमे प्रातन विग्वासोके सशोधनकी आवश्यकता उत्पन्न होती है।” 
जेम्स विसेद प्रिद नामक अमेरिकन मिशनरी अपनी पुस्तक “+0ी& 
गत ॥8 अऑक्वागरी5” (पृ० २५८) में लिखते हे-जैन धार्मिक 
ग्रथोक निर्माणकर्ता विद्वान्‌ बडे व्यवस्थित विचारक रहे है। वे गणितमे 
विशेष दक्ष रहे है। वे यह वात जानते हे, कि इस विश्वमे कितने प्रकारके 
विभिन्न पदार्थ हैं । इनकी इन्होते गणना करके उसके नक्शे बनाए है। 
इससे वे प्रत्येक वातकों यथास्थान वता सकते हे।” यहा लेखककी 





१, 6 गा प्रष्चक्रापर8 ]थीं; 40 प्र$ 78 तृष्मा6 ]87208 क्षार्त 
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दप्टिके समक्ष जैनियोके गोम्मट्सार कर्मकाडमे वर्णित कर्म प्रकृतियोका 
स॒क्ष्म वर्णन विद्यमान हैं, जिसे देखकर प्रत्येक विज्ञ व्यक्ति विस्मित हुए 
विना नहीं रहता। विस्मयका कारण यह है कि उस वर्णन्में कही भी 
पूर्वापर विरोध या अव्यवस्था नहीं आती। 


डा० वासुदेवशरण अग्रवाल, अपने “जन साहित्यमे प्राचीन 
ऐतिहासिक सामग्री” शीर्षक निवन्धमे लिखते हे- हषकी वात है कि 
वौद्ध साहित्यसे सब बातोमें वराबरीका टक्कर लेने वाला जैनोका भी 
एक विशाल साहित्य है। दुर्भाग्यसे उनके प्रामाणिक और 
सुलभ प्रकाशनका कार्य बौद्ध साहित्यकी अपेक्षा कुछ पिछडा हुआ रह 
गया। इसी कारण महावीरकाल और उनके परवर्ती कालके 
इतिहास निर्माण और तिथि क्रम निर्णयमे जैन साहित्यका अधिक उपयोग 
नहीं हो पाया। अब शने शने. यह कमी दूर हो रही है।” डा० श्रग्रवाल 
लिखते हे- जैन समाजकी एक दूसरी वेहुमल्य देन है। वह मध्यकाल 
का जैनसाहित्य है जिसकी रचना सस्कृत और अपमभ्रश्मे 
लगभग एक सहद्न वर्षों तक (५०० ई०-१६०० ई०) होती रही। 
इसवकश तुलना वौद्धोके उस परवर्ती सस्कृत साहित्यसे हो सकती है, 
जिसका समा कनिष्क या अश्वघोषके समयसे वनना शुरू हुआ और 
वारहवी शताब्दी अर्थात्‌ नालन्दाके अस्त होने तक बनता रहा। दोनों 
साहित्योमे कई प्रकारकी समानताएँ और कुछ विषमताएँ भी है। दोनोमें 
वैज्ञानिक ग्रन्थ अनेक है। काव्य और उपाख्यानोकी भी वहुतायत है। 
परन्तु वौद्धोके सहज यान और गुह्य समाजसे प्रेरित साहित्यके प्रभावसे 
जैन लोग वे रहे। जैन-साहित्यमे ऐतिहासिक काव्य और प्रवन्धकी 
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भी विद्येषता रही। भध्यकालीन भारतीय इतिहासके लिए इस विश्ञाल 
जन साहित्यका पारायण अत्यन्त आवश्यक है। एक ओर 'यश्ञस्तिलक- 
चम्पू' और 'तिलकमंजरी' जैसे विशाल गद्य ग्रन्थ है, जिनमें मुसलिम 
कालसे पहलेकी सामन्त सस्कृतिका सच्चा चित्र है, दूसरी ओर पृष्पदन्त- 

महापुराण' जसे दिग्गज ग्रन्थ हे, जिनसे भाषाशास्त्रके अतिरिक्त 
सामाजिक रहन-सहनका भी पर्याप्त परिचय मिलता है। वाणभट्टकी 
कौदम्वरीक लगभग ५०० वर्ष बाद लिखी हुईं तिलकमजरी नामक गद्- 
कथा सस्क्ृत साहित्यका एक अत्यन्त मनोहारी ग्रन्थ है। सस्कृतिसे, 
सम्बन्धित पारिभाषिक दब्दोका बडा उत्तम सग्रह इस ग्रथसे प्रस्तुत 
किया जा सकता है। “उपसितिभवप्रपचकथा' और 'समराहइच्चकहा 
भी बडे कथा-ग्रन्थ हे, जिनमे स्थान-स्थान परः तत्कालीन सास्क्ृतिक चिंत्र 
पाए जाते हे। 


देवानन्दमहाकाव्य, कुमारपालचरित्र, प्रभावकचरित्र, जम्बूस्वामी 
चरित तथा हीरसौभाग्यकाव्यमें इतिहासकी बहुमूल्य सामग्री विद्यमान 
है। भानुचच्धचरितम्‌' से सम्राट अकबर और उनके प्रमुख दरबारीजवों 
के चरित्र पर महत्त्वपूर्ण प्रकाश पड़ता है। बनारसीदासजी महांकविके 
अर्धकथानक' के द्वारा अकबर तथा जहागीरकालीन देशकी परिस्थितिपर 
प्रकाण पडता हैं तथा यह भी विदित है कि मुस्लिम नरेशोके प्रति 
प्रजाननका कितना गाढ अनुराग रहता था। 

कागी गवर्नमेन्ट सस्कृत कालेजके प्रिसिपल डा० मंगलदेवने जन 
विद्मास सस्कृतसाहित्य च' नामक सस्क्ृत भाषामे लिखे गए विचार- 
पूर्ण सुन्दर निबन्धमे अमरकोष' नामक प्रख्यात संस्कृत कोषकों जैन 
रचना स्वीकार की है। उन्होने आत्मानुशासन, धर्मशर्माम्युदय, सुभाषित- 
रत्नसनन्‍्दोह, क्षत्रचूडामणि, विद्धमुखमण्डन, यशस्तिलकचम्पू, जौवे- 
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न्ध रचम्प्‌ू आदिको शब्दसौन्दयं, रचनाचातु्य, अर्थगभीरताके कारण 
विद्वानोके लिए सम्माननीय वताया है। अलकार शास्त्रके रूपमें अलकार- 
चितामणिको भी महत्त्वपूर्ण कहा है। 

व्याकरणके क्षेत्रमें जैनेन्द्र, शाकटायन, अव्दार्णव, कौमार, त्रिविक्रम, 
चिन्तामणि प्रभूति उपलब्ध भाष्यो एवं मूल ग्रन्योकी गणना करनेपर 
जैन व्याकरणके लगभग तीस ग्रन्थ पाए जाते है। पाणिनीयके साथ जैनेस्द्रकी 
सूक्ष्मदृष्टिसे तुलना करने पर जैनेन्द्रकार महपि पृज्यपादका शब्दशास्त्र 
पर अधिकार, सूत्ररचनापाटव, अर्थवहुलता तथा अल्पशब्दप्रयोग 
आदि वाते समीक्षकरके अन्त करण पर अपना स्थान वनाए विना नहीं 
रह सकती। खेद इतना है, कि जिस प्रकार पाणिनीय व्याकरणके अध्य- 
यनादि हारा उत्का प्रचार किया जाता है, उसी प्रकार जैनेस्ध 
व्याकरणके प्रति आत्मीयता ,तथा ममत्व नहीं है। जहा वैयाकरणोंकी 
दू नियामे अधंमात्राकी न्यूनता पुत्रोत्पत्ति सदृश आनंद प्रदान करती है, 
वहा जेनेछके सूत्रोमे अनेक शब्दोका लाधव देख पृज्यपाद स्वामीकी 
लोकोत्तरता प्रकाशित होती है और कविकी यह उक्ति सार्थक प्रतीत होती 
है 

“प्रमाणमकलकस्य॒पृज्यपादस्य लक्षणम्‌ । 
धनञ्जयकवेः काव्य रत्नत्रयमपत्चिमस्‌ ॥ 

यदि असाम्प्रदायिक तथा मामिक विचारक भावसे जैन रचनाओके 
साथ अन्य कृतियोकी तुलना की जाय, तो ज्ञानीजननोको जैववाइम्यकी 
यथार्थ महत्ताका बोध हो। जैन रचनाओका उचित परिशीलन, उनपर 
आलोचनाओका निर्माण किया जाना एवं शुद्ध अनुवादोका प्रकाशमे आना 
अत्यन्त आवश्यक है। कालिदासका मेघदूत ससारमें विल्यात हो गया हैं, 
किन्‍्तू उसकी समस्यापूरति करते हुए भगवान्‌ पादवनाथका जीवन गुम्फित 
करने वाले भगवत्‌ जिनसेनके पाव्व॑श्युदयका कितने लोगोने दर्णन 
किया हैं” अब तक ऐसी महनीय रचना का हिन्दी अनुवाद 
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अथवा मेधदूत और पार्श्वाम्युदयका तुलनात्मक अध्ययन संदृश रचनाएं 
प्रकाशित नहीं हुईं। सहृदय मामिक विद्वान्‌ प्रो” पाठक जिस पार्शा- 
भ्युदयकी मेधदूतकी अपेक्षा विशेष कवित्वपूर्ण रचना ससारके समक्ष 
उद्घोषित करते है, उसके प्रति जैन समाजकी उपेक्षा अथवा अन्य बोगों 
की अनासक्ति इस तथ्यको समझनेमे सहायता प्रदान करती है, कि 
महत्त्वपूर्ण, गभीर तथा आनन्ददायी जैन साहित्यका अप्रचार क्यो हुआ 
तथा लोक उसकी गरिमासे क्यों अपरिचित रहा और अब भी अपरिचित 
है? पार्श्वभ्यूदयकी महत्ताको '्रकाशित करने वाला यह पंच 
प्रत्येक उदार श्रीमात्‌ एवं विद्वानके लक्ष्यगोचर रहना चाहिये- 
“श्रीपाई्वात साधुतः साधु कमठात्‌ खलतः खलः। 
पार्वाश्युदयतः काव्यं न च क्वचन दृश्यते ॥* 
साधुतामे भगवान्‌ पाइ्वेनाथके सदृश् अन्य नहीं दिखता है और 
दुष्टता करनेमे कमठके समान कोई और नही है। पाइव॑नाथ भगवानृके 
अभ्युदयका वर्णन करने वाले पार््वम्यदय काव्य सदृश् रचना अव्यत्र 
नही है। 
महाकवि हरिचन्दका धर्मशर्माश्युदय जेसा अनुपम रत्न अवतक 
सुसपादित तथा अनूदित होकर जगत्‌के समक्ष नहीं आया। यही बात 
उनके जीवन्धरचम्पूके विषयमे चरितार्थ होती है। सस्क्ृतज्ञोके 
ससारमे वाणकी यह सूक्ति सुप्रसिद्ध है कि हरिचन्द्र महाकविकी गद्य 
रचना श्रेष्ठ है-भट्टारहरिचन्दस्थ गद्यबन्धो नृपायते!। महाकवि 
अहंद्ासका पुरुदेवचम्पू अत्यन्त मनोहारिणी, पाडित्य एव कृवित्व 
पूर्ण रचना है। मुनिसुन्नतकाव्ययी रचना भी अत्यन्त सुन्दर है। 
१ , “गुफढ ग्रिष फा808 कगणाह ग्रताक्ा 90०४8 78 क्षोण॑8प॑ 0 
एशातक एए ०णाबशां। थे थी, उधरककशाक पी० -शयीत' 
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मनोहर एवं गभीर अनुभवपर्ण सुभाषित रलोसे अलक्ृत तथा विशुद्ध 
विचारोका प्रेरक क्षत्रचृहमणिकाव्यका र्ास्वाद प्रत्मेक सरवती- 
भक्तकों लेना चाहिए। आचार्य वादीर्भासह्‌ का जीवधरस्वामीके 
चरित्रकों प्रकाशित करने वाला गद्नचित्तामाणं जैसा अप, गभीर, 
कवित्व एवं जानपूर्ण महाक्ाव्य जितके अध्ययत्त गोचर हुआ है, उसे 
विदित होगा, कि कादस्वरी' हो गद्यगगत॒की भ्रेषठ कृति नहीं है, किस्तु 
गद्गचिन्तामणि और यश्स्तिलकचम्ण नामकी जैन रचनाएँ भी हैं। 
इस प्रकाशमे कूद भक्तोका यह क्ीत॑व कि वाणोच्छिए्टमिद जगत 
अतिशयोक्ति अथवा भक्तिपर्ण उद्गार मात्रा जायगा। महाकवि 
वीसवदिका चंद्रप्रभरित्र यथायंगे सधाशुके सदृश आनरद तथा शान्ति 
प्रदात करता है। कविवर हस्तिमह्लका मेथिलीकत्याण तथा 
विज्ञान्तकौरद नामक नाटक वाद्य साहित्यमे महत्वपूर्ण हैं। 
यदि सहृदय साहित्यिक जैन करव्यरचनामोका मनन तथा परिशीलन 
करे, तो उसे यह अनुभव होगा, कि जिस प्रकार तत्तवज्ञातके क्षेत्र 
जैन ऋष्यो तथा ज्ञानी जनो ने अपूब सामग्री प्रदान वी है, उत्ी प्रकार 
साहितय-सतारको भी उतकी देत अनृपम है। 

जैन विद्वानोने संस्कृत भाषा तक ही अपनी कत्याणदायिती 
रचनाओको सीमित तहीं किया, किल्तू अन्य भाषाओमे भी उनको 
रचनाएँ गौखशालिनी है। प्रत्मेक्ष जीवनोपयोगी विषय पर जैन 
मृनीद्रोने लोकहिताथ प्रकाश झलनेका सफल प्रयल किया है। 
प्रोफ़ेर बलरका कथन हैं कि जैनिणेन व्याकरण, ज्योतिप तथा अब्य 
ज्ञानके विपयोगे इतनी प्रवीणत। प्राप्त की है, कि इस विषयमे उनके श्र 
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भी उनका सम्मात करते है। उनके कुछ शास्त्र तो यूरोपीय विज्ञान के 
लिए अब भी महत्त्वपूर्ण है। जेन साधुओक द्वारा निमित तीव पर तामिल, 
तेलगू,तथा कन्नड़ साहित्यिक भाषाओकी अवस्थिति है। 


प्रात विमशविचक्षण रा० ब० भनरसिहाचार्य एम० ए० अपने 
“कर्णाटककविचरिते' ग्रन्थमे लिखते हे-कन्नड-भाषाके आद्य कवि 
जैन है। अब तक उपलब्ध प्राचीन और उत्क्ृप्ट रचनाओका श्रेय जैनियो 
को है।' कन्नड साहित्यके एक भर्मज्ञ विद्वान लिखते हे-- कन्नड भाषा 
के उच्च कोटिके साठ कवियोमे पचास कवि जैन हुए हे। इनमेसे 
चालीस कवियोके समकक्ष कवि इतर सप्रदायोगें उपलब्ध नही होते।” 
कविरत्नत्रयर्के नामसे विख्यात जेन रामायणकार महा कवि पप, शान्तिनाथ 
प्राणक रचयिता महाकवि पुन्न एव अजितनाथपराणके रचयिता कविवर 
रन्न जैन ही हुए है। महाकंवि पप तो कच्नड प्रान्तमे इतनी अधिक 
सार्वजनिक बदनाको प्राप्त करते है, जितनी कि अन्य भाषाओके श्रेष्ठ 
कवियोको भी प्राप्त नहीं होती। जिनका सपक कर्णाठक आदि प्रान्तीय 
साहित्यिकोके साथ हआ हो वे जानते है, कि श्रेष्ठ जैन रचनाकारोकी 
प्रसादसे जेनेतर बन्धु भी जैन तत्त्वज्ञानके गभीर एवं महत्त्वपूर्ण तत्त्वसे 
भी परिचित तथा प्रभावित रहते हे। अध्यापक श्री राम[स्वामी आयगर 


का कथन है कि तामिल साहित्यकों जो जैन विद्वानोकी देन है, वह तामिल 
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'भाषियोक लिये अत्यन्त मृल्यवान्‌ निधि है। तामिल भाषाम जो संस्कृत 
'भाषाक वहुतसे शब्द पाये जाते है, यह काये जैनियों द्वारा सम्पन्न किया 
गया था। उनने ग्रहण किये गये सस्क्ृत भाषाके शब्दोमे ऐसा परिवर्तन 
किया, कि वे तामिल भाषाकी ध्वनिगत नियमोके अनुरूप हो जावे |, 


कन्नड साहित्य' भी जैनियोका अधिक ऋणी है। वास्तविक वात तो 
यह है, कि वे उस भाषाक जनक हूँ। कन्नड भाषाके विपयमें श्री राइस 
का कथन विशेष उपयोगी है “१२ वी सदीक मध्य तक केवल जैन साहित्य 
ही पाया जाता है, तथा उसके पर्चात्‌ भी वहुत काल तक जैन साहित्य 
प्रमुख रहा है। उसमें अधिक प्राचीन रचनाएं एवं अत्यन्त उच्च 
वहुसंख्यक ग्रत्थ भी सम्मिलित हे।” 


जन साहित्यक महत्त्वको हृदयगम करने वाले एक महान साहित्य- 
सेवीन हमसे एक वार कहा था, कि “जैन साहित्य द्वारा जैनधर्म जीवित 
रहेगा।” इस साहित्यके प्राणपूर्ण रहनेका अन्यतम कारण यह 
भी है कि जैनसाहित्यक निर्माणमें तपोवनवासी, भान्त, निराकुल, परम 
सात्त्विक प्रवृत्ति तथा आह्ारवाले, उदात्तचरित्र तथा महान्‌ ज्ञानी 
मुनीद्धोका पुण्य जीवन प्रवात कारण रहा है। सात्तिक जीवनशाली 
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तथा प्रतिभावान्‌ व्यक्तियोकी रचनाका रस, गभीरता और माधुर्य इतर 
व्यक्तियोकी कृतियोमे कैसे आ सकता है ? 

भगवान्‌ महावीर प्रभुकी दिव्य तथा सर्वागीण संत्यको प्रकाशमे 
लाने, वाली दिव्यध्वनिको अर्थत ग्रहणकर श्रमणोत्तम गौतम गणधरने 
आचाराग आदि द्वादग अगोकी रचना की, उनका स्वरूप और विस्तार 
आदिक परिजानार्थ ग्रोम्तट्सार जीवकाण्डकी ३४४ से ३६७ गाथा 
पयंन्त विवेचनका परिशीलन करना चाहिये। उससे प्रमाणित होता है 
कि जिनेन्द्रको वाणीमे महापुरुषोका पृण्य चरित्र, सदाचरणका मार्ग, 
दार्शनिक चिन्तता तथा इस जगत॒र्के आकार-प्रकार आदिका अनुयोग 
चतुष्टयक नामसे अत्यन्त विशद वर्णन किया गया है। 

यहा यह गका सहज उत्पन्न होती है, कि साधकर्के लिए उपयोगी 
आत्मनिर्मलताप्रद आध्यात्मिक साहित्यका ही निर्माण आवश्यक था। 
अन्य विषयोका विवेचन जैन महर्षियोने किस लिए किया ? इसका 
समाधान यह है कि मनृष्यवा मन चचल वन्दर के समान है, 
जिसे कमंरूपी विच्छुते डेंस लिया है और जिसने मोहरूपी तीज मदिरा 
का पान किया है। वह अधिक समय तक आध्यात्मिक 
जंगत्‌मे विचरण करने मे असमर्थ है, अत वह अमार्गमे 
स्वच्छेद विहार कर अनर्थ उत्पन्न न करे, इस पवित्र उद्देशयसे अन्य भी 
विषयोका प्रतिपादन किया गया, जिनमे चित्त लगा रहे और 
साधक राग, द्वेषसे अपनी मनोवृत्तिकों वचावे। जैनशासनके ग्रथोका 
अन्तिम लक्ष्य अथवा ध्येय आत्मनिर्मेलता तथा विषय-विरवित है। 
* इंसीलिये साहित्यकी रचनाओमे लोकरुचिका लक्ष्य करते हुए उसमे 
आकर्षणनिमित्त श्ुगारादि रसोका भी यथास्थान उचित उपयोग किया 
गया है, किन्तु वहा उस श्वुगार तथा भोगको जीवनके लिए असार सामग्री 
बता आत्मज्योतिक प्रकाशमे स्वरूपोपलब्धिकी ओर प्रेरणा की गई 
है, ऐसी स्थितिमे वहा श्गारादि रसोकी मृख्यता नहीं रहती है। भदन्त 
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गुणभद्ग स्वामीने आत्मानुशासनमें एक सुन्दर शिक्षा दी है वुद्धि- 
शाली व्यक्तिकों उचित हैँ कि अपने मनरूपी वन्दरकों श्रुतस्कत्थ- 
द्वादशागरूप महान्‌ वक्षमें रमावे।” गणित, ज्योतिष आदि विपयोगे चित्त 
लगनेपर मनकी चचलता दूर होती है। वह गान्त एवं निरुपद्रव हो जाता 
है। नवमी सदीमे रचित महावीराचार्यक गणितसार-संग्रहमे जेन दृष्टिसे 
गणितजास्त्रपर मामिक प्रकाश डाला गया हैं। गणित ग्रन्थके विशेषज्ञ 
प्रो० दत्त महाशयने इस गणित ग्रन्थक विपयम लिखा है -त्रिभुज (२४- 
078 ह78॥2]6) के विपयमे विशेष बातोको प्रकागमे लानेका श्रेय 
यथार्थमें महावीर आचायंको है। आधुनिक इतिहासबेत्ता भूलसे यह श्रेय 
उक्त आचार्यक पब्चादवर्ती लेखकोको देते है। दर्शन और न्यायके क्षेत्रमें 
समन्तभद्र, सिद्धसेन, अकलक, हसिभिद्र, विद्यानन्दि, माणिक्यनन्दि, प्रभा- 
चन्द्र, अनन्तवीर्य, अभयदेव, वादिदेव, हे मचन्द्र, मल्लिपेण, यमोविजय आदि 
की रचनाए इतनी महत्त्वपूर्ण हे, कि उनका सम्यक्‌ परिशीलन अध्येता 
को जनभासनकी ओर आकर्षित किये विना नहीं रहता। स्वामी समस्त- 
भद्रकी रचनाएं अपनी लोकोत्तरता तथा असाधारणताके लिए विख्यात 
है। उनका देवायमस्तोत्र विश्वके समस्त चिन्तकोके लिए चिन्तामणिके 


१ अनेकान्तात्मार्थप्रसवफलभारातिविनते वच.पर्णाकी्ण विपुल- 
नयशाखाशतयुते । समुत्तुगं सम्यकृप्रततमतिमूले प्रतिदिन श्रुतरकन्धे 
धौमान्‌ रमयतु सनोमसकंट्समुम्‌ ॥ थ 

“आत्मानुश्ञासत १७० 

२ ॥४६5 प्राण प्राए00शाए 40 6 एथाले थे शाई0"ए 0०६ 
ग्राशीाशात्रा। ९6, ९श्»ग्रा। प्रशगा0त$ 0 गावाएं 8णॉ४प्मणा$ 
एथ्ाणानओं परश्याह्र|॑९४६, ९ थश्तां (०७ धी6 0800ए०७ए ण फालो 
शकपोत एशकए प्रष्टोाह्रए 80 0 श्ाकशता8, ४०७ ४४णपांट्त 2 


ग्रा०्वेक्या गराश0ण१शाड, 09 ग्राशव२6 0 फ्रपरथरड ए0अशाण' ६0 गए, 
>3णी6धा एशे अश्। 80९ डर 76. 
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समान हैँ। विद्यानन्दि सदृण अनेक चिन्तकोने उस स्तोत्रके अनुभीलन 
के फलस्वरूप जैनगासनकों स्वीकार किया। उस ११४ श्लोक प्रमाण- 
स्तोत्रपर ताकिक तपस्वी अकलकदेवने अष्टशती टीका आठ सौ इलोक 
प्रमाण बनाई । उसपर आचार्य विद्यानन्दिने आठ हजार इलोक प्रमाण 
अष्टसहुस्री नामकी विब्वातिशायिती टीका बनाईं। इस रचनाके विषय 
में स्वय ग्रन्थकार ने लिखा है- ु 
“श्रोतव्याष्टसहस्री शुतैः किमन्ये: सहलसंस्यान:। 
विज्ञायते ययेव. स्वतम॒य-परसमयसदभाव: ॥ 

यथार्थ सुनते योग्य जास्त्र तो अष्टसहुस्सी है। उसे सुननेके 
अनन्तर हजारों भास्त्रोके श्रवणमें क्या सार है” इस एक ग्रन्थके द्वारा 
ही स्वसमय-अपने सिद्धान्त तथा पर समय-अन्य सिद्धान्तोका अववोध 
होता है।' 

भगवद्गीताकी आजके युगमे सुन्दर एवं तात्त्विक निरूपणके कारण 
बहुत प्रशसा सुननेमे आती है, इसी दृष्टिसे यदि हम देवाग्रमस्तोत्र पर 
“विचार करे, तो निष्पक्ष भावसे हमे बहिनगीताकें समान विशेष गोरव 
ज्येप्ठ बन्धु देवागमस्तोत्रकों प्रदान करना न्याय होगा, कारण उसमें 
विविध दार्शनिक भ्रान्त धारणाओकी दुर्बलताओको प्रकट करतें हुए 
समन्वयका असाधारण और अपूर्व मार्ग उपस्थित किया गया है। 
जैन आचार्य परपरामे समन्तभद्र स्वामीक पाण्डित्य पर बडी श्रद्धा तथा 
सम्मानकी भावना व्यकत की गईं है। आचार्य वीरनन्दि कहते है- 

“गुणान्विता निर्मलवृत्तमौक्तिका नरोत्तमः कण्ठविभूषणीकृता । 

न हारयष्टि: परमेव दुर्लभा समन्‍्तभद्रादिभवा व भारती ॥* 

गणान्वित-डोरायुक्त, निर्मल एवं गोल भुक्ताफल सयुवत, पुण्या- 
त्माओके द्वारा कप्ठमे धारण की गई हारयष्टि ही दुर्लभ नहीं है, किन्तु 
समन्तभद्वादि आचार्योकी वाणी भी दुर्लभ है, कारण वह भी गुणास्वित- 
ओज, भाधुर्थ आदि गुणसम्पन्न है, वह भी निर्मल्रचरित्र मुक्तात्मांभोके 
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वर्णनसे यूक्‍्त है, महान मृतीन्ों आदिने उस सरस वाणीसे अपने कण्ठको 
अलक्ृत किया दहै। इसी प्रकार तामिल रचनाओमे नीलकेशी नामका 
महान्‌ विचारपृर्ण तथा दाशनिक गृत्यियोको सुलझाकर अहिंसा तत्त्वज्ञान 
की प्रतिष्ठा स्थापित करनेवाला काव्य समयदिवाकर वासन मु निकी टीका 
सहित राव वहादुर प्रोफेसर श्री ए० चक्रवर्ती एम० ए० मद्रासक द्वारा 
प्रकाशमें आया हैं। उसमें भी तुलनात्मक पद्धतिसे सत्यकी उपलब्धिका 
सुन्दर प्रथत्व किया गया है। श्रीचक्रवर्तीकी ३२० पेजकी भूमिका अग्रेजी 
में छुपी है। इससे तामिलसे अपरिचित व्यक्ति थी उसका रसास्वादन 
कर सकते है। जीवक-चिन्तामणि, त्रिषष्ठिचरित्र, नन्नूल कनडीकी उज्ज्वल 
जैन रचनाए मद्रास विश्व विद्यालयन वी ए ,एम ए के पाठ्यक्रममे रखी है। 

जैन ग्रन्थकारोने भाषाकों भाव प्रकाशन करनेका साधनमात्र माना। 
इस कारण इन्होंने सस्कृत को ही देववाणी-विद्वानोकी भाषा-समझ 
अन्य भाषाओके प्रति उपेक्षा नही की, प्रत्यृत हर एक सजीव भाषाके 
माध्यमसे वीतराग जिनेद्धदेवकी पवित्र देशनाका जगतमें प्रसार किया। 
वैदिक पण्डित सस्कृतके सौन्दय पर ही मृग्ध थे, किन्तु जैनियोने पुरातन 
यूगमे प्राकृत नामक जनताकी भाषाकों अपने उपदेशका अवलम्बन 
बना अत्यन्त पृष्ट, प्रसन्न तथा गभीर रचनाओ द्वारा उसके भण्डारको 
अलकृत किया। 

ईसवीक प्रारभ कालमें पृष्पदन्त, भूतवलि, गुणधर, कुन्दकुन्द, यतिवृषभ 
आदि मूनीद्धोने अपनी महत्त्वपूर्ण रचनाओके द्वारा प्राकृतभाषाके मस्तकको 
अत्यन्त समुन्नत किया है। परुष्पदन्त भतवलि कृत खट्खडागमकी ४६००० 
इलोक प्रमाण प्राकृत भाषामें सूत्र रचनाके प्रमेयकी अपूर्वता विश्वको चकित 
करनेवाली है। लगभग ६ हजार इलोक प्रमाण प्राइंत सूत्रो पर वीरसेना- 
चार्यने वहत्तर हजार इलोक प्रमाण घवला टीका नामका सर्वांग सुन्दर भाष्य 
रचा। भूतवलि स्वामीका ४० हजार इलोक प्रमाण महावन्ध ग्रथ विश्व 
साहित्यकी अनुपम निधि है। गणधर आचार्यने १८० गाधाओमें कषायप्राभृतः 
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बनाया, जिसकी टीका जयधवला ६० हजार इलोक प्रमाण वीरसेन स्वामी 
तथा उनके शिष्य भगदज्जिनसेनने की है। कुन्दकुन्द मुतीन्द्रने अध्यात्म 
नामक परा-विद्याक अमृतरससे आपूर्ण अनुपम अन्थराज समयसारकी 
रचना कौ। उसके आननन्‍्द-निर्झरके प्रभावसे जगत्‌ का परितापसतप्त 
नहीं करता । उनकी यह शिक्षा प्रत्येक साधकके लिए इंवासोच्छवासकी 
पवनसे भी अधिक महत्त्वपूर्ण हे और प्रत्येक सत्पुरुषको उसे सदा हृदयमे 
समृपस्थित रखना चाहिये, मेरी आत्मा एक है। अविनाशी है। 
ज्ञान-दश्शन-शक्तिसम्पन्न है। मेरी आत्माको छोडकर शेष सब बाहरी 
वस्तुए है। यथार्थमे वे मेरी नहीं है। उनका मेरी आत्माके साथ संयोग 
सम्बन्ध हो गया है।” मेरी आत्मा जब विनाश-रहित हैँ, तब वज्भपात 
भी उसका कुछ विगाड नहीं कर सकता है। शरीरक नाश होनेसे मेरी 
आत्माका कूछ भी नहीं विगडता है। कारण, शरीर मेरी आत्मासे 
पृथक है। मेरी आत्मा तो एक है, एक थी, और यथार्थत एक ही 
रहेंगी। जिसकी इस सिद्धान्त पर श्रद्धा जम चुकी है वह न मृत्युसे 
डरता है, न विपत्तिसे धवडाता है और न भोगविषयोसे व्यामुग्ध ही 
बनता है। वह साधक एक यही तत्त्व अपने हृदय पटल पर उत्कीर्ण 
करता है - 

“एगो से सासदो आदा णाणदंसणलक्खणों। 

सेसा मे बाहिरा भावा सब्बे संजोगलक्ख॒णा ॥” 


'प्राकृत भाषाक पर्चात्‌ उद्भूत होनेवाली विभिन्न प्रातीय भाषाओकी 
मध्यवर्तिनी अपभ्रण नामकी भाषामे भी जैन कवियोने स्तुत्य कार्य किया 
है । अब तक इस भाषामे लिखें गए उपलब्ध बहुमूल्य ग्रन्थो्में जैन रच- 





१ इवेताम्बर आगमग्रन्योकी विपुलराशि इसी भाषाके भण्डारका 
बहुमूल्य भाग है। ह 
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नाओकी ही विपुलता है। यह भाषा श्रुतिमधुर मालूम होती है। इसके 
'विपयमें यहू कयत यथार्थ हें- देसिल वश्नना सब जन मिट्ठा । 
इस भायामे पुष्यदन्त महाकंविका महापुराण अत्यन्त कीर्तिमान है! 
मे पृष्पदन्त पट्खडागमर्क रचबिता पृष्पदन्त स्वामीसे भिन्न हूँ। ये 
नवमी सदीमे हुए है, इनके पिता-माता पहिले गिवभक्त ब्राह्मण थे पब्चात्‌ 
उन्होने जैनधर्म स्वीकार किया था। अपने भाता-पिताके द्वारा 
जैनपमंको अगीकार करनेपर पृप्पदन्तनें भी जैनशासनकों स्वीकार 
किया होगा, ऐसा प्रतीत होता है। इसकी रचनामे गब्द, अर्थ, रसप्रवाह 
आदिकी दृप्टिसे अपूर्व सौदये हैँ। महाकविके महापुराणमें १२२ 
सविया है। ब्लोकसख्या लगभग २० हजार है। यदि राष्ट्र भाषामे 
इसका अनुवाद मूल सहित प्रकाणित किया जाय तो साहित्यरसिंकोको 
महान्‌ आनद प्राप्त होगा। कविके णायकुमारचरिउ और जसहरचरिउ 
भी प्रख्यात ग्रथ है। रइधू कविकी दशलक्षण पूजा प्रसिद्ध है, वह वहुत 
रुसपूर्ण है। कविने हरिवणपुराण, रामपुराण, सिद्धचक्रचरित्र, सम्मत्त- 
गुणनिधान आदि लगभग चौवीस ग्रथ पुराण, सिद्धान्त, अध्यात्म तथा 
छुन्द शास्त्र आदिक सोलहवी सदीमे बनाये थे। कतकामर सुनि 
रचित करकप्ड्चरित्र भी एक सुन्दर रचना है। उसमे करकण्डनरेजका 
आकर्षक चरित्र दिया है। यदि अपभ्रश साहित्यका गहरा अध्ययन 
किया जाय तो भारतीय इतिहास और साहित्यके लिये वहमूल्य और 
अपूर्व सामग्री प्राप्त हुए विना न रहेंगी । अभी पं० राहुल जीने स्वयभू 
कवि रचित पडमचरिडका मनन किया, तो उन्हें यह प्रतिभास हुआ, 
कि रामचरितमानसके निर्माता विख्यात हिन्दीकवि तुलसीदासजीकी 
रचना पर पठमचरिउका गहरा प्रभाव है। यह वात श्री राहुल- 
जीने सन्‌ १६४५ की सरस्वतीमे प्रकट की है। इसी प्रकार न जाने कितनी 
अवकारमे पडी हुई वाते प्रकाशमे आवेगी और कितनी भ्रान्त 
वारणाओका परिमाजजेन न होगा ? हिन्दी भाषामें भी वनारसीदास, 
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भेया भगवतीदास, भूधरदास, चानतराय, दौलतराम, जयचन्द, टोडरनल, 
सदासृख और भागचन्द आदि विद्वानोने बहुमूल्य रचनाएं की है, जिनसे 
साधकको विश्ञेप प्रकाश और स्फृर्ति प्राप्त हुए विना न रहेंगी। 

हजारो अपूर्व अपरिचित ग्रथोक विषयमे परिज्ञान कराता एक छोटेसे 
लेखक लिये असभव हूँ। अत. हमने संक्षेपमे उस विशाल जैनवाडमयरूप 
समृद्रकी इस सक्षिप्त लेख रूप वातायन द्वारा अत्यन्त स्थूलरूपसे एक 
झलकमात्र दिखाना उचित समझा जिससे विशेष जिज्ञासाका उदय हो। 

अब हम कुछ अवतरणो द्वारा इस बात पर प्रकाश डालेगे कि, जन 
रचनाओमे कितनी अनृपम, सरस, शात्॒ तथा स्फू्तिपूर्ण सामग्री विच्च- 
मान है। 

श्रमृतचन्ध सुरि अपने आध्यात्मिक ग्रन्थ नाटक समयसारमे लिखते 
हे- जब तात्त्विक दृष्टि उदित होती है, तब यह बात प्रकाशित होती 
हँ कि आत्माका स्वरूप परभावसे भिन्न है, वह परिपूर्ण है, उसका न 
आरम्भ है और न अवसान है । वह अद्वितीय है, सकल्प-विकल्पके प्रपचसे 
वह रहित है।' 

आत्मा अमर है, इस विषयमे अमृतचन्द्र सुरिका कितना हृदयग्राही 
स्पष्टीकरण है ? वे कहते हँ-प्राणोके नाशका ही तो नाम मृत्यु 





१ इनके परिचयके लिए इसी संस्थासे प्रकाशित हिन्दी जेब 
साहित्यका संक्षिप्त इतिहास पुस्तक देखता चाहिए। 
२ “आत्मस्वभावं परभावभिन्नमापूर्णमाद्यल्तविमुक्तमेकम्‌ । 
विलोनसंकल्पविकल्पजालं प्रकाशयन्‌ शुद्धनयो:सभ्युदेति 
“-मा० स० १०३ 
३ “प्राणोच्छेदमुदाहरन्ति मरणं प्राणाः किलास्थात्मनो 
ज्ञानं तत्‌ स्ववमेव शाइवततया नोच्छिद्यते जातुचित्‌ । 
तस्यातों मरणं न किचन भवेत्‌ तद्भीः कृतो ज्ञानितो 
निःशंकः सतत स्वयं स सहज ज्ञानं सदा विन्दति ॥-ना० त० श२७१ 


गिर 
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है। इस आत्माका प्राण ज्ञान हैँ, जो अवितागी रहनेके कारण कभी भी 

विनष्ट नहीं होता। इस कारण आत्माका भी कभी नरण नहीं होता। 
अत. ज्ञानी जनको किस वात का डर होगा ? वह निर्भयतापूर्वक स्वयं 
सदा स्वाभाविक बानको प्राप्त करता है। 

पज्यपाद स्वामी कितनी उज्ज्वल तथा गभीर बात कहते हेँ- 
'जो परमात्मा है, वही में हूं, (आत्मपना दोनोमे विद्यमान है) जो में 
हूँ, वही परमात्मा है । ऐसी स्थितिमे मुझे अपनी आत्माकी ही आरावना 
करना उचित हूँ, अन्यकी नहीं।' 

बुधजनजी लिखते हूँ - 

“मुक्त तुमे भेद यो, और भेद कछ, नाहि। 

तुम तन तज परवंह्ा भए, हम दुखिया तन मांहि ॥-सतसई। 

आत्मतत्त्वका साक्षात्कार किस अवस्थामे होता हुँ इस पर स्वामी 
पृज्यपाद कहते हं-जवब अन्त.करण-जल राग-ढेप, मोहादिकी दहरोंसे 
चचल नहीं रहता है, तव सावक आत्मतत्तका साक्षाक्तार करता है। 
अन्यलोग उस तत्त्वको नहीं जानते हैं । 

उनका यह भी कथन हे कि- इस बरीरमे आत्म-दृष्टि या आत्म- 
बितनाके कारण यह जीव शरीरान्तर थधारण करबेके कारणको प्राप्त 
करता हूँ। विदेहत्वकी उपलब्बि-भरीर रहित अपने आत्म-स्वल्पकी 
प्राप्ति-का वीज हूँ आत्मामे ही आत्ममावना धारण करना। 





१ “यः परमात्मा स एवाह योपहं ते परमल्ततः । 
अ्रहमेव मयोपास्यी नान्‍्य: कश्चिदिति स्थिति: ॥“-प्माधितन्द्र ३१। 
२ “रागद्रेषादिकललोलेरलोल॑. यत्मनोजलम्‌ । 
से पद्यत्यात्मनत्तत्त्व॑ तत्त्व नेतरों जनः॥ ३४ ॥।” 
३ “देहान्तगंतेवीज  देहे5स्मिन्नात्मभावना । 
बीज विदेहनिष्पत्ते: श्रात्मन्येबात्मभावना ॥ ७४ ॥”-त्त० त०। 
४ 
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थे 


इष्टोपदेशमे कहा है-'तत्त्वका निष्कर्ष है-जीव पृथक है और 
पृद्गल भी पृथक है। इसके सिवाय जो कुछ भी कहा जाता है, वह इसका 
ही स्पष्टीकरण है।' 

इस कारण आतज्ञानी ऋषि कहते हं- जिस उपायसे यह जीव 
अविद्यामय अवस्थाका परित्याग कर विद्यामय-ज्ञानज्योतिमय स्थितिको 
प्राप्त कर सके, उसकी ही चर्चा करो, दूसरोसे उसके विषयमे पूछो, उसकी 
ही कामना करो। इतना ही क्यो इसी विषयमे निमग्न भी हो जाओ।' 


आत्माका स्वरूप वाणीक अगोचर है अत शुद्ध तात्त्विक दृष्टिसे 
कहते हूँ कि आत्माकी उपलब्धिके विषयमे ग्रतिपाद्य एवं प्रतिपादकपने 
का अभाव है। आचाय॑ कहते हं-“जो मे अन्योके द्वारा शिक्षित किया 
जाता हू, अथवा जो में दूसरोकों उपदेश देता हू । यथार्थमे यह अज्ञ 
चेष्ठा है, कारण में विकल्पातीत वचन-अगोचर स्वभाव वाला हु। 

पज्यपाद स्वामीकी यह उकक्‍्ति बहुत मार्मिक तथा तत्त्वस्पर्शी है-' 
जो पदार्थ जीवका उपकारी होगा, अर्थात्‌ जिससे आत्माको पोषण प्राप्त 
होता है, उससे शरीरकी भलाई नहीं होगी। जिससे शरीर का पोषण या 
हित होता है, उससे आत्माका हित नहीं होगा। कारण दोनोके हितोमें 
परस्पर विरोधीपना है।' ; 





१ “जीवोज्न्यः पुद्गलब्चान्य इत्यसो तत्त्वसंग्रहः । 
यदन्‍्यदुच्यते किविचत्‌ सोहस्तु तस्थेव विस्तरः॥ ५० ॥” 
२ “तदूभूयात तत्परान्‌ पृच्छेत्‌ तदिच्छेत्तत्रों भवेत। 
येनाविद्यामयं रूप॑ त्यवत्वा विद्यामयं ब्रजेत्‌ ॥ ५३ ॥“-स० तें० । 
३ “वधत्परें: प्रतिपाद्योरह यत्पराग्खतिपादये । 
उन्मत्तचेष्ठितं तन्‍्मे यदहुं निविकल्पकः ॥ १६ ॥“-स० तं०। 
४ “थज्जीवस्थोपकाराय तहेहस्थापकारकम्‌ । 
यद्देहस्योपकाराय तज्जीवस्थापकारकम्‌ ॥-इ० उ० १६। 
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इस आध्यात्मिक सत्यका प्रयोग भारतीय राजनीतिक क्षेत्रमे भी 
ज्योति प्रदान करता था। भारतीय हित और विदेशियोके कल्याणमें 
परस्पर सघ॑ष था। अत जिन बातोसे भारतकी भलाई होती थी, उनसे 
विदेशियोके स्वार्थका विधात होता था, तथा जिनसे विदेश्षियोकी स्वार्थपुष्ठि 
होती थी, उनसे स्वदेशका अहित होता अवश्यम्भावी था। ज्ञानार्णवकार 
प्रत्येक आत्माको अपरिमित शक्ति, आनन्द तथा ज्ञानका अक्षय भण्डार 
बताते हुए कहते है - 

“अनस्तवीर्य विज्ञान-द्गानन्दात्मको 5प्यहुम्‌ ।” 
आत्मविद्याकी उपलब्धिके विषयमें योगीरवर पृज्यपादका कथन है- 


जैसे जैसे स्वरूपके अववोध का रस प्राप्त होने लगता है, वैसे वैसे प्राप्त 
हुए भी विषय-भोग अच्छे नहीं लगते। ब्रह्मज्ञानी चक्रवर्ती सम्राट 
भरतेश्दरकों आत्मचिन्तनमे जो रस प्राप्त होता था, वह राजकीय वैभव 
के द्वारा लेशमात्र भी नही प्राप्त होता था। तत्त्वका सम्यक्‌ वोध होनेपर 


विवेकी जीवकी परिणतिम एक नवीन स्फूरण होता है । विद्वके लोकोत्तर 


१ पिया यथा समायाति संवित्तों तत्वमृत्तमस्‌। 
तथा तथा न रोचस्ते विषया: सुलभा श्रपि ॥/-३० 3० ३७। 
२ “प्रातरुन्मीलिताक्ष: सम्‌ संध्यारागारुणा दिश्ः। 
से मेने5हुत्पदांभोजरागेणेवान रझ्जिता' ॥ ११६॥ 
प्रातरचन्तमुद्धृतवेशान्धतमस॒ रविम्‌। 
भगवत्केवलाकंस्य प्रतिविम्बसमत्त स.॥ ११७ ॥* 
' “प्रातरत्याय धर्मेस्थे: इृतघर्मानुचिन्तनः । 
ततोडर्थंकामसपत्ति सहामात्यन्येुपयत्‌ ॥। ४१, १२० ॥” 
-महापुराण, जिनसेन 
/एवं धर्मप्रिय” सम्राद धर्मस्थानभिनस्दति । 
मत्वेति निखिलो लोकस्तदा धर्मे रति व्यध्यत्‌ ॥ ४१, ११० ।” 
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वेभवका अधिपति भरत प्रभातमें जगते ही प्राची दिशाकों अरुण वर्ष- 
युक्त देख उसे जिनेत्न चरण कमलकी लालिमासे अनुरजित सोचता था, 
और अपने प्रकाश द्वारा रात्रिक अन्धकारके उन्मूलनकारी सूर्यक्रो देखकर 
उसे भगवान्‌ बृषभनाथके केंवल्य सूर्यकी प्रतिबिम्बसे कल्पना करता था। 
वह जागते ही धर्मजश्ञोके साथ धर्मके विषयमें अनुचितन करता था, 
पदचात अर्थ-काम-सपत्तिके विषयमे अमात्य वर्गके साथ विचार करता था। 
जहा वैभवकी वृद्धिमे साधारण मात़व आत्माको पूर्णतया भूलकर कोल्हूके 
वैलकी जिन्दगीका अनुकरण करता है, वहा तत्त्वज्ञानी सम्राट्‌ सदा धर्मकी 
प्रधाव चिन्ता करते थे, कारण उसमें विचक्षणकों विलक्षण आह्वाद प्राप्त 
होता है , इसके सिवाय उस मगलमय धर्मकी शरणमे जानेसे सर्व कार्योकी 
अनायास सिद्धि भी होती है । इसीलिये भरतेश्वरके विषयमे महापुराण- 
कार कहते हे- 
“तथापि बहुचिन्त्यस्थ धर्म॑चित्ताइभवद्‌ दुढा। 
धर्मे हि चिन्तिते सर्व॑ चिन्त्यं स्थादनुचिन्तितम्‌ ॥” ११४, ४१॥ 
प्रजापति नरेशकी धामिक अनुरक्तिके कारण जनतामे भी सदाचरण 
का विकास तथा धामिक जाग ति अनायास होती थी। यदि यह दृष्टि जनता 
के भाग्यविधाताओके जीवनमे अवतरित हो जाय, तो आजका सकटमय 
तथा कलकपूर्ण ससार नवीन कल्याणभूमि बन सकता है। 


अपक्रश भाषाके सुन्दर शास्त्र परमात्मप्रकाश' मे घोगीरदेव 
लिखते हे '-शरीर-मन्दिरमे जो आदि तथा अन्तरहित एवं केवलज्ञानरूप 
ज्योतिर्मय आत्मदेव विद्यमान है, वही यथार्थमे परमात्मा है।' 

परमाथ दृष्टिकी प्रधानतासे आचार्य कितनी मार्मिक बात कहते 





१ देहा देवलि जो वसइ, देउ अणाइ श्रणंतु। 
केवलणाणफ्रंततणु,सों परमप्पु णिभंतु ॥-प० प्र० ३३। 
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है-/आत्मन्‌ | अन्य तीर्थोकी यात्रा मत करो। अन्य गुरुकी सेवा 
भी अनावश्यक हैं। अन्य देवका चितन भी न करो। केवल अपनी निर्मल 
आत्माका ही आश्रय लो। आचार्य कहते हे-यह आत्मा ही 
तो परमात्मा है। कर्मोदयर्क कारण वह आराध्यके स्थानमें आराधक 
बनता हैं। जब यह आत्मा अपनी ही आत्मामे स्वरूपका दर्शन करनेमें 
समथ होता है, तव यही परमात्मा हो जाता हैं।' 

राग अथवा स्नेहके कारण ही यह जीव अपते अनत, अक्षय आनद- 
के भण्डारसे वचित हो द्‌ खमय ससारमे परिभ्रमण करता है। इस 
विषयको स्पष्ट करनेके लिये आचाय तिलके उदाहरणको कितनी 
सुन्दरताके साथ उपस्थित करते हे- 

देखो ! तिलोका समुदाय स्नेह (तेल) के कारण जलसिचन, 
पैरोके द्वारा कुचला जाना, एवं पुन पुन पेले जानेकी पीडाका अनुभव 
करता हैँं। स्नेह शब्द ममता तथा तेल इन दो अर्थोको द्योतित करता है। 
उनको ध्यानमे रखते हुए ही आचार्य महाराज समझाते है कि जैसे स्नेह 
के कारण तिलोका कुचला जाना तथा पेले जानेका कार्य किया 
जाता है, इसी प्रकार स्नेहके कारण यह जीव ससारकी अनत दु खाम्निमें 
निरतर जला करता है।' 

अपने कृत्योके विपाकका उत्तरदायित्व प्रत्येक जीव पर है, अन्य 
व्यक्ति इसमे हिस्सा नहीं बटाते, इस सिद्धान्तको स्पष्ट करते हुए कवि 


१ “अण्णजि तित्थु मं जाहि जिय, श्रण्णु जि गुरुआ मे सेवि। 
भण्ण जि देउ म चिति तुह, अप्पा विमलू मुएवि॥ ६६ ॥* 
२ “एहु जु श्रप्पा सो परमप्पा, कम्मविसेसे जायड जप्पा। 
जामइ जाणइ श्रप्पे अ्रप्पा, तामइ सो जि वउ परमप्पा ॥ ३०५ ॥” 
३ “जलसिवणु पयणिहुलणु, पुणु पुणु पीलण दुक्खु। 
णेह्हू लग्गवि तिलणियरु, जति सहतऊ पिक्खू ॥ २४६ ॥” 
| 
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कहते हं-+हे जीव! पत्र, स्‍त्री आदिक निमित्त लाखों प्राणियोकी 
हिंसा करके तू जो दुष्कृत्य करता है, उसके फलको एक तू ही सहेगा।' 

आजके युगमे उदारता, समता, विश्वप्रेम आदिके मधुर शब्दोका 
उच्चारण करते हुए अपनी स्वार्थपरताका पोषण बडे बडे राष्ट्र करते है, 
और करोडो व्यक्तियोके न्यायोचित और अत्यन्त आवश्यक स्वत्वोका 
अपहरण करते हे, उनको इस उपदेशक दर्षणमे अपना मुख देखना 
श्रेयस्कर है। 

कवि आत्माके लिए कल्याणकारी अथवा विपत्तिप्रद अवस्थाके 
कारणको बताते हुए साधकको अपना मार्ग चुननेकी स्वतत्रता देते हे और 
कहते हँ- 

"देखो! जीवोके बधसे तो नरकगति प्राप्त होती है, और 
दूसरोको अभयपद प्रदान करनेसे स्वर्गका लाभ होता है। थे दोनो मार्ग 
पासमे ही बताए' गये हे। 'जहि भावद तहि लग्गु-जो वात तुम्हे 
रुचिकर हो, उसीमे लग जाओ'। कितना प्रशस्त और समुज्ज्वल मार्ग 
बताया है। जो जगत्‌कों अभय प्रदान करेगा, वह अभय अवस्था तथा 
आनन्दका उपभोग करेगा। जो अन्यको कष्ट देगा, उसे विपत्तिकी भीषण 
दावाग्निमे भस्म होना पडेगा। जिसे कल्याण चाहिये, उसे पूर्वोक्‍्त सदु- 
पदेशको ध्यान में रखना चाहिये। 

लोग अपनी आत्माकों भूल जाते है। ग्रन्थोका परिशीलन और 
तप साधनामे अपनेको कृतकृत्य समझते हे । वे यह नहीं सोचते, कि 
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१ “भारिवि जीवहूं लक्ड़ा, ज॑ जिय पाउ करीसि। 
पुत्तकलत्तहं कारणइ, त तुहु एकू सहीसि ॥ २५४ ॥* 
“-प्रमात्मप्रकाश । 
२ “जीव वर्धतहं णरयगढ, श्रभयपदाणे सग्गू । 
बेपहु जबला दरिसिया, जहिं भावई तह लग्यु ॥ २५७ ॥* 
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बिना इकाईके अकेले शूत्योका भी कुछ मूल्य या महत्त्व होता है? इस 
द्‌ ष्टिको आचार महाराज कितनी स्पप्टताके साथ बताते है- 

!जिसक हृदयमे निर्मल आत्माका वास नहीं होता , तत्त्वत क्‍या 
शास्त्र, प्राण एवं तपद्चर्या उसे निर्वाण प्रदान कर सकती है ?' 

य्रथार्थम निर्वाण प्राप्तिकी प्रथम सीढी आत्मदर्शन है। आत्म-दर्शन, 
आत्म-अवबोध तथा आत्मनिमगताक द्वारा मुक्ति प्राप्त होती ,है । 

पाहुड दोहामे रामतह मूनि आत्मवोधकों परमकला वताते हुए 
कहते है- 

*अक्षरारूढ स्याही मिश्रित (ग्रन्थोको )को पढ़ पढ़कर तू क्षीण 
हो गया, किन्त तने इस परमकलाको नही जाना, कि तेरा उदय कहा हुआ 
और तू कहा लीन हुआ। जीवन अल्पकाल स्थायी है, अत उपयोगी और 
कल्याणकारी वाड मयका ही अभ्यास करना चाहिये। इस विपयमे कवि 
कहते हे- 

“श॒स्त्रोका अन्त नही है, जीवत अल्प है और अपनी वृद्धि ठिकाने 
नहीं है। अत वह वात सीखनी चाहिये, जिससे जरा और मरणके पजे 
से छुटकारा हो जाय।” 

मोही प्राणीको पून्॒ प्रवुद्ध करते हुए कहते हे- 


१ “अ्रप्पा णिय्माण णिस्मलठ, णियसें वसदण जासू । 
तसत्यपुराणद तव चरणु, मुक्खू जि कर्राह कि तासू ॥ ६६ ॥” 
-परमात्मप्रकाश । 
“सम्यग्दर्शनज्ञानचारित्राणि मोक्षमार्ग: ।7 त० सू० ११। 
३ “अवखरचडिया मसि भिलिया पाढत्तो गम खीण। 
एक्क ण जाणी परसकला कह उग्गउ कहि लोण ॥ १७३ ॥ 
४ “अन्तो णत्यि सुईणं कालो थोवों बय चर दुम्मेहा । 
त णवर सिक्खियव्व॑ जि जरमरणक्खय कृपहि ॥ €८॥ 
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] 


(देख भाई विषयसुख तो केवल दो दिनके हे, और पुन. दुखकी 
परिपाटी-परपरा है । भरे आत्मन्‌ ! भूलकर भी त्‌ अपने कघेपर कल्हाडी 
मत मार 

“अरे मृढ ! जगतिलक आत्माकों छोडकर अन्यका ध्यान मत कर। 
जिसने मरकत मणिको पहिचान लिया हैं वह क्या काचकी कोई गणना 
करता है। 

जो लोग विषयभोगको भोगते हुए आत्मत्वकी पूर्ण विकसित अवस्था 
मोक्षकों चाहते हू, वे असभवकी उपलब्धिके लिये प्रयत्नगील है। कवि 
सरल कित्त मर्मस्पणी शैलीसे समझाते हे-दो तरफ दष्टि रखनेवाला 
पश्चिक मार्गमे नहीं बढ़ता हैं। दो मुखवाली सुई कथा-जी्ण॑वस्त्रको नहीं 
सी सकती, इसी प्रकार इद्रियसुख और मुक्ति साथ-साथ नहीं होती | 

भदन्त गुणभद्र एक हृदयग्राही उदाहरण द्वारा इस तत्त्वको समझाते 
हैं कि साधक का सच्चा विकास परिग्रहक द्वारा नही होता- 

* तराजूके नीचे ऊचे पलडे यह स्पष्टतया समझाते हुए प्रतीत होते 





१ “विसयसुहा दुइ दिवहड़ा पुणु दुक्खहं परिवाड़ि। 
भुल्लठ जीव म॑ वाहि वुहुँ श्रप्पाखंधि कुहाडि ॥ १७ ॥* 
“अप्पा मिल्लिवि जगतिलउ मृढ़ मं क्रापहि भ्रण्णु। 
जि मरगठ परियाणियउ तहु कि कच्चहु गण्णु ॥ ७१ ॥* 
!। ह “ते पंथेंह ण गम्मइ वेमृह सुई ण सिज्जए कंथा। 
विण्णि ण हुंति श्रयाणा इच्ध्रियसोवर्ख च मोकख च ॥२१३॥* 
-पाहुड़ दोहा । 
“दो मुख सुई न सीबे कत्था | दो मुख पतन्‍्थी चले न पन्‍्था। 
यो दो काज न होहि सयाने। विषय भोग अरु मोख पयाते ॥ 
४ “अथो जिधक्षवों यान्ति ब्रान्त्यथ्वंमजिषृक्षत्रः । 
* इृति स्पष्डं ददन्तो वा नामोन्नामों ठुलान्तवो: ॥ १४४ ॥* 


न) 


पुण्यानुवन्धी वाडमय ३७७ 


है, कि प्रहण करनेकी इच्छा वालोकी अधोगति होती है और अग्रहणकी 
इच्छा वालोकी ऊध्वंगति होती है ।' 

कितना मामिक सर्वोपयोगी उदाहरण है यह , तराजूका वजनदार 
पलडा नीचे जाता हैँ, जो परिग्रहधारियोके अधोगमनकों सूचित करता 
है; और हल्का पलड़ा ऊपर उठता है, जो अल्पपरिग्रहवालोके ऊर्ध्व- 
गमनकी ओर सकेत करता है। 


गुणभद्र स्वामी उन लोगोको भी आत्मोद्धारका सुगम उपाय बताते 
है, जो तपदचर्याक द्वारा अपने सुकुमार शरीरको क्लेश नही पहुंचाना चाहते 
है, अथवा जिनका गरीर यथार्थमे कृष्ट सहन करनेमे असमर्थ है। वे कहते 
है- 
शत कप्ट सहन करनेमे असमर्थ है, तो कठोर तपदचर्या मत 
कर , किन्तू यदि तू अपनी मनोवृत्तिक द्वारा वश करने योग्य क्रोधादि 
शत्रुओको भी नही जीतता है, तो यह तेरी वेसमझी है।' 
वास्तवमे मानसिक विकारो पर विजय ही सच्चा विकास और कल्याण 
है। मानसिक पवित्रताका विशुद्ध जीवनके साथ घनिष्ठ सम्बन्ध है। महा- 
कवि बनारसीदासजी की वाणी कितनी प्रवोधपूर्ण है- 
“समुझ न ज्ञान, कहे करम किए सो मोक्ष, 
ऐसे जीव विकल मिथ्यातकी गहलमे। 
ज्ञान पक्ष गहे कहे आतंमा श्रबन्ध सदा, 
वरते सुद्धनद तेड डूबे हैँ चहलमें॥ 
जथायोग्य करम करें प॑ म्रता न धरे, 
रहें सावधान ज्ञान ध्यानकी टहलमें। 


१ “करोतु न चिरं घोर॑ तप" क्लेशासहो भवान्‌ । 
चित्तसाध्यान्‌ कषायादीनू न जयेद्त्तदक्षता ॥ २१२ ॥” 
-आत्मानुशासन । 
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तेई भव-सागरके ऊपर हुवे तर जीव, 
जिन्हको निवास स्थादवादके महलसे ॥” 


भेया भगवतीदासजीक ये दोहे कितने सरल, सरस तथा शान्ति- 
रस पूर्ण हे | कैसा भी मोहाकुल व्यक्ति हो, इनके द्वारा चैतन्यकी स्फूर्ति 
हुए बिना नही रहेंगी। महाकवि आत्मदेवसे बात करते हुए ब्रह्मविलास- 
में कहते हू - 
“चल चेतन तहूं जाइये, जहां न राग विरोध । 
निज स्वभाव परकाशिये, कीजे श्रातम बोध ॥ १ ॥ 
तेरे बाग सुज्ञान है, निर्भ गुण फूल विज्ञाल। 
ताहि बिलोकहु परम तुम, छांड़ि भ्राल जंजाल ॥ २ ॥ 
अहो जगतके राय, मानहु एती बीनती। 
त्यागहू पर परजाय, काहे भूले भरममें॥ ३॥ 
तुम तो पूनों चंद, प्रत जोति सदा भरे। 
पड़े पराए फन्‍द, चेतहु चेतन राय जु॥ ४ ॥ 
निज चन्दाकी चांदनी, जिह घठमे परकास॥  - 
तिहि घव्मे उद्योत हू वद, होय तिमिरको नास ॥ ५ ॥ 
जित देखत द्ित चांदनी, जब निज नयनति जोत। 
नेन सिचत पेखें नहीं, कौन चांदनी होत ॥ ६ ॥ 
या मायासे राचके, तुम जिन भूलहु हंस। 
संगति याकी त्यागके, चीन्हों श्रपनी श्रस ॥ ७ ॥* 
कविका यह कथन कितना उपयोगी है- 
“राग न कीजे जगत्में राग किए दुःख होय। 
देखहु कोकिल पीजरे, गहु डारत हूँ लोय॥ ८ ॥ 
त्याग बिना तिरबों नहीं, देखहुं हियो विचार । 
तृबी लेपहिं त्यागती, तब तर पहुंचे पार॥ ६ ॥ 
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तन ऊपर जम जोर हे, जिनसों जनहुं डराय । 
तिनके पद जो सेइये, जमकी कहा बस्ाय ॥ १० ॥ 
मेनासे तुम क्‍यों भए, में नाते सिब होय। 
मे! नांही वह ज्ञानमें, में न रूप विज जोब॥ ११ ॥ 
जेनी जाने जन ने, जिन जिन जानी जेंन। 
जे जे जनी जैन जन, जाने निज निज सेन ॥ १२ ॥ 
चार माहि जोलों फिरें, घरे चारतसों प्रीति। 
तोलों चार ले नहीं, चार खूंद यह रीतिआ १३ ॥ 
जे लागे दस वोत हों, ते तेरह पंचात्त। 


सोलह वातठ कीजिये, दांड चार को बात ॥ १४ वा 
मोहकी प्रगाढ निद्रामे मनन ससारी प्राणीक्ता क्तिना भाव्यूज चित्र 


यहा अंकित किया गया है- 
“काया चित्रशालामं करम परजंक भारी , 
मभायाकी संवारोी तेज चादर कलपना। 
शयन करे चेतन अचेतनता नींद लिए, 
मोहकी भरोर यह लोचनको ढपदा।॥ 
उर्द बल जोर यहे श्वासको झबद घोर, 
विषय सुखकारी जाक्की दोर यह सपना। 
ऐसे मृढ़ वशामे मगन रहे तिहु काल, 

पावे रुप अपना ॥ 


न 
ससारम बन, वेभव, विक्रम अन्ाव दांद तपन्न पुत्णका एजा हार्ता 
पल विभेयता 





च्ड 








७ ल्ति है. संपद बी. .] बन मर 
इससे कोई पारमाथिक हत सज्न्न नहा हता। जावका बचाव कल्याण उस 

जज भावनासे जप ता 5. जिनके द्वारा 4: जल मनन लत ० हद 2०. होता » 5 

सदर भावनास होता है, जिनक द्वारा कर्म वन्चन नहीं होता। इसी कारण 

कविवर मुगत्र गरात्नककों प्रगाम न वर ज्ञान नम्गाद की इन मामिक 
ग्द 


दि और डर पा क्दा जाता डे द््च्स्ाजिल्टसलपत 
है, आरए सा विगपता चसमलइन व्यावनका नन्माव छदा दाता हू । शत्गका 
द् 


हक] 





3॥ 





किन् कि 





३८७ जैनशासन 


“जगतके सावी जीव हे रहयो गुमानी ऐसो , 
आल्व अ्रतुर दुःखदानों महा भीम है। 
ताको परिताप खंडिवेकोी परगठ भयो, 
धर्मको धरेया कर्म रोगकों हकीम है॥ 
जाके परभाव भागे भागें परभाव सब, 
नागर नवल सुख-सागरकी सीस है। 
संवरको रूप धरे साधे शिवराह ऐसो, 
ज्ञानी पातशाह ताको मेरी तसलीम हे ॥” 


इसकी रचना नाटक समयसार अध्यात्म अमृत रससे पूर्ण अनुपम 
कृति है । यह कविकी प्राणपूर्ण लेखनीका प्रसाद है कि ब्रह्मविद्याका प्रति- 
पादन शुष्क न होकर अत्यन्त सरस, आह्वादजनक तथा आकर्षक बना है। 
ग्रन्थके विषयमे स्वयं कविका कथन कितना अ तस्तलको स्पर्श करता हे- 


“मोक्ष चढ़वेको सोन, करमको करे बौन, 
जाके रस भौन बुद्धि लौन ज्यों घुलत है। 
गुनिनको गिरंथ निरगुनीनकों सुगम पंथ, 
जाको जस कहत सुरेश श्रकुलत है। 
याहीके सपक्षी सो उड़त ज्ञान-गगन सांहिं, 
याहीके विपक्षी जगजालरे रुलतु है। 
हाटक सो विमल विरादक सो विसतार , 
नाठकके संनो हिए फाटक यो खुलतु है। 


यह अभिमानी प्राणी बात बातसें अपनी नाककी सोचा करता है, वह 
यह नहीं सोचता कि वस्तुत. यह नाक थोडेसे मासका पिंड है, जिसका 
आकार 'तीन' सरीखा दिखता है । ऐसी नाकके पीछे यह न तो सद्गुरूकी 
आज्ञाका ही आदर करता है, और न॒यह्‌ विचारता है, कि मेरा स्वभाव 
पद पद पर लडाई लेना नहीं हैं। वह तो अपनी कमरमें खड़ग बाधकर 
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अकडता हुआ नाक' की रक्षार्थ उद्चत रहता हैं। सुन्दर भावके 
साथ लालित्यप्रचुर पदावली ध्यान देने योग्य है- 

“हपकी न भझाक हिए, करमको डांक पिे , 

ज्ञान दवि रहयो मिरगांक जेसे घतमे। 

लोचनकी ढांकसों न माने सद्गुरु हांक, 

डोल पराधीन मूढ़ रांक तिहूं पनसे॥ 

ठांक इक मांसकी डली-सी तामें तीन फांक , 

तोनको सो आंक लिखि राख्यो काहु तनमें। 

तासो कहें 'नांक' ताके राखिबेकों करँ कांक , 

लांकसो खरग बाधि बांक धरे मनम॥ा! 

यह जीव अनादिसे शरीरको अपना मान रहा हैं, उसे अत्यन्त सुवोध 

तथा हृदयग्राही उदाहरण द्वारा इन भव्य शब्दोमे समझाते हे- 


“जैसे कोफझ जन गयो धोबीके सदन तिनि 
पहरुयो परायो वस्त्र मेरो मानि रहो है। 
धनी देखि कहयो भैया यह तो हमारो वस्त्र , 
चीन्हों पहचानत ही त्याग भाव लहयो है॥ 
तेसे दो श्रनादि पुद्णगल सो संजोगी जीव , 
संगके भमत्वतो विभाव तारे बहयों हैँ। 
भेदज्ञान भयो जब्ब आपा पर जान्यो तब, 
स्यारो परभावसो सुभाव निज गह्यों है ॥ 
अपनी हीन परिस्थितिक होते हुए वार वार विपदाओक बादल घिरे 
देख जव साहसका वाघ ट्‌टता हो उस समय ब्रह्मविलासका यह हितोपदेग 
वडा पथ्यकारी होगा- 
“बहांकी कमाई सैया पाई तू यहां श्राय, 
भ्रव कहा सोच किए हाथ कछू परिहे। 


३५२ जैनशासन 


तब तो विचारि कछ कियो नांहि बंध समे , 

याको फल उदें आयो हम कंसे करिहे। 

झ्रब कहा सोच किए होत हूँ अज्ञानी जीव , 

भूगते हो बने कृत्य कर्म कहूं दरिहे। 

शबदी सम्हालके विचार काम ऐसो कर, 

जाते चिदानन्द फद फेरिसें न परिहे ॥” 

एकान्त पक्षकों सत्पथ मान कर उसे अपना मत मानने वालो को 

मतवारा समझते हुए कवि 'शान्त रसवारे का समर्थन करते हुए कहते हे- 

४एक सतवारे कहे अ्रन्य सतवारे सब, 

मेरे मत-वारं पर वारे मत सारे है। 

एक पंच-तत्ववारें एक एक-तत्व वारे, 

एक भूम-सतवारे एक एक न्यारे हे॥ 

जेसे सतवारे बके तेसे सत-वारे बे, 

तासो मतवारे तक बिना भतवारे है। 

शान्ति-रसवारे कहें सतको निवारे रहे, 

तेई प्रान प्यार लहे, ओर सब बारे हे 

एक समय जितेन्द्र भक्तिमे तत्लीन एक कविको इस प्रकार को 

समस्या पूर्ति दी गई, जिसमे अकबरकी स्तुतिके प्रभावसे नही बचा जा सकता 
था। उस चालाकीके फन्‍देसे बचते हुए कविने अपने पवित्र आदर्शकी किस 
प्रकार रक्षा की इसका परिज्ञान इस पद्यसें होगा- 

जिय बहुतक वेष घरे जगसे 

छुबि भा गई आज दिगम्बर की 

चिन्तामणि जब प्रगटयो हियमें , 

तब कोच जरूरत इडस्बर की॥ 

जिन तारन-तरन हि "सेव लिए, 

परवाह कर को जब्बर  की। 


पुण्यानुवन्धी वाड्मय रेपरे 


जिह श्रासा नहीं परसेसूरकी, 
मिलि आश्रात्त करो स्‌ अ्रकब्बर की॥” 
दुनियामे ऐसा कौन है, जो झूलेसे परिचित न हो ”? कवि वृन्दावन 
एक ऐसे विलक्षण तथा विज्ञाल लोक-व्यापी झूलेका वर्णन करते हे, जिसमें 
सभी ससारी घूमते हे। एक तत्त्वज्ञानी ही झूलेके चक्‍्करसे बचा है- 
“तेह भ्ौ मोहके खंभ जासे लगे, चौकड़ी चार डोरी सुहावे। 
चाहकी पाठरी जास पे है परी, पुण्य औ पाय 'जी' को भुलावे ॥ 
सात राज्‌ प्रधो सात ऊँचे चले, सर्व संतारको सो भमावे। 
एक सम्यक ज्ञानि ही भूलना सों, कूदिके वुन्द भव पार जावे ॥” 
-छुन्दशतक ७९६। 
इस झूलेका वर्णन कविते झूलना छन्दमे ही किया है यह और मनोहर 
बात है । 
भेया भगवतीदासजी सुवुद्धि रानीके द्वारा चैतन्यरायको समझाते है कि 
अमूल्य मनुष्यभवको प्राप्तकर आत्माका अहित नहीं करना चाहिये। 
कितना सरस तथा जीवनप्रद सवाद है- 
“सुनो राय चिदानन्द, कहो जु सुबद्धि रानी 
कहे कहा बेर बेर नेक तोहि लाज है। 
कसी लाज ? कहो, कहां, हम कछु जानत ने 
हमें इहां इच्द्रनिकों विषे सुख राज है।॥ 
इस पर सुवुद्धि देवी पुत कहती है- 
“अरे मूढ, विषय सुख सेये तू अनन्ती बार 
श्रजहेँ भश्रधायो नांहि, कामी शिरताज है। 
मानुष जनस पाय, श्रारज सुखेते आय, 
जो न चेते, हंसराय तेरों ही श्रकाज है ॥” 
अपने स्वरूपको तनिक भी स्मरण ने करनेवाले आत्माको कितनी 
ओजमपूर्ण वाणीमे सज्ञान करनेका प्रयत्व किया गया है। भैया कहते हे- 


रेप जैनशासन 


“कौन तुम ? कहां झ्ाएं, .कोने बौराए तुर्माह, 
काके रस राचे, कछ सुध हूँ धरतु हो। 
तुम तो सयाने प॑ सयान यह कौन कौीन्‍्हों, 
तोन लोक नाथ हवेके दीनसे फिरतु हो ॥” 
बड़े मधुर शब्दोमे आत्माकों समझाते हुए ज्ञानमहल के भीतर 
'बुलाते हे और समझाते है, कि ऐसे अपूर्व स्थलको छोडकर भूलमे भी 
बाहर पाव मत धरना-परपदार्थमे आसक्ति नहीं करना। 
“कहां कहां कौन संग लागे ही फिरत लाल 
झावोी क्‍यों न श्राज तुम ज्ञानके महलमें। 
नेकहु विलोकि देखो, अन्तर सुदृष्टि सेती 
कसी कसी नीकि नारि खड़ी हैँ टहलमें ॥* 
यहा क्षमा, करुणा आदि देवियोको ज्ञानके महलमे अवस्थित बताया 
हैं। उनकी सुन्दरता एवं महत्ता अपूर्व है। कवि कहते है- 
“एकन ते एक बनी सुन्दर सुरूप घनी, 
उपमा न जाय गनी रातकी चहलमें। 
ऐसी विधि पाय कहूँ, भूलि हूँ न पाय दीजे, 
एतो कहयो वास लौजे वीनती सहलमें॥* 
कविवर बनारसीदास साधना-प्रेमीसे छह माह पर्यन्त एकान्तमें 
बैठकर चित्तको एक ओर करनेकी प्रेरणा करते हुए कहते हे .- 
“तेरो घढ तर तामे तृ ही है कमल वाकौं 
तु ही मधुकर है सुवास पहिचानु रे। 
प्रापति न ह॒वेहे कछू ऐसे तू विचारतु है 
सही हू वह प्रापति सरूप यो ही जानु रे ॥” 
जव समाधिकी अवस्था उत्पन्न होती है तव भेद बुद्धि नही रहती। 


ऋ, 


कहते है- 
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“राम रतिक अरु राम रस कहने सुननके दोय । 
जब समाधि परगठ भई, तब दुविधा नहिं कोय ॥” 
भक्तिके क्षेत्रमे भक्तामर, कल्याणमन्दिर, एकीभाव, विषापहार आदि 
स्तोत्रोके रूपमें बडी पवित्र और आत्मजागृतिकारिणी रचनाए हूँ। 
साहित्यकी दृष्टिसे भी भक्तिसाहित्य बहुत महत्त्वपूर्ण है । 
भवतामरके मृगपति भीति निवारक पद्मका श्री हेमराजर्पॉडेने कितना 
सजीव अनुवाद किया है- 
“अ्रति सद मत्त गयन्द कु भथल नखन विदारे। 
मोती रक्त समेत डारि भूतल पसिंगार॥ 
बाकी दाढ़ विशाल, वदनमें रसना लोले। 
भीम भयानक रूप देखि जन थरहर डोले॥ 
ऐसे मृगपति पग तले, जो नर श्रायो होय । 
शरण गए तुब चरणकी बाधा करे न कोय॥ ३६ ॥” 
जिनेन्धदेवकी आराधनाके प्रभावसे अग्निकृत उपद्रव भी नप्ठ हो 
जाता है । इस विषयमे कविवर कहते है- 
“प्रलय पवनकर उठी श्राग जो तास पठन्तर। 
बर्म फुलिग शिखा उतंग पर जले निरन्तर ॥ 
जगत्‌ समस्त निगलके भस्म कर देगी मानों। 
तड़तड़ात दव-अ्रनल जोर चहुं दिज्ञा उठानो। 
सो इक छिन में उपशम, नाम नोर तुम लेत। 
होय सरोवर परिन में विकसित कमल समेत ।॥॥ ४० ॥” 
इससे समुद्र सम्बन्धी विपत्ति भी दूर हो जाती है। मानतृग आचार्य 
भक्तिके रसमे तल्‍लीन हो कितने हृदय-स्पर्शी उद्गार व्यक्त करते हे- 
“ग्रम्भोनिधी. क्षुभितभीषणनक्रचक्रपाठीनपीठभयदोल्वणवाडवास्नो । 
रंगत्तरंग-शिखर-स्थितयानपात्रास्त्रारं विहाय भवतः स्मरणाद्‌ ब्रजन्ति ॥ 
इसे हेमराजजी इन बब्दोमे उपस्थित करते हें :- 
२५ 
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“नक्र चक्र मगरादि भच्छु करि भय उपजावे। 
जामें बड़वा-अ्ग्नि दाहते नीर . जलाबे ॥ 
पार न पा जास थाह नह लहिए जाकी। 
गरज अति गंभीर लहरकी गिनती न ताकी॥ 
सुत्र सौ तिरे समुद्रको जें तुम गुत सुमराहि। 
लोल कलोलनके शिखर, पार' मान ले जाहि॥ ४४॥ 
मानतुग सुनिवरते कितने सुन्दर सानुप्रास पद्म द्वारा जिनेद्धकी महिमा 
वताई है- 
“तात्यदभुतं॑ भवनभूषण भूतनाथ, भूतगु णर्भुवि भवन्तमभिष्टुवन्तः । 
तुल्या भवन्ति भवतो ननु तेन कि वा भृत्याश्रितं य ३ह नात्मसम करोति॥ १ था 
इस पद्चमे भकार' की एकादश वार आवृत्ति विशेष ध्यान देने योग्य 
है। हिन्दी अनुवादमे मूलके सौन्दर्यका प्रतिविम्ब तो न आ सका। उसमे 
उसका भाव इस प्रकार बताया हैं- 
“प्‌ हि अचंभ जो होह तुरन्त । तुमसे तुम गुण बरणत सन्त ॥ 
जो क्रधनोको आप समात। करे न सो निन्दित धनवान ॥ 
आचार मानतृग जिनेन्द्रदेकको बुद्ध, शकर, विधाता, पृरुषोत्तम 
शब्दोसे सवोधित करते हुए अपने गृणानुराग को इन गभीर शब्दों द्वारा 
स्पप्ट करते हे- 
“बुद्धस्त्वमेव विवुधाचितबुद्धिबोधात्‌ 
त्व॑ शड्टरोइसि भवनत्रयशहूरत्वात्‌ | 
धातासि धीर शिव-मार्ग-विधेविधानात्‌ 
व्यक्त त्वमेव भगवन्‌ पुरुषोत्तमोइईसि ॥२४॥ 
कविरत्न श्री गिरिधर शर्माने इसे इस रूपमे लिखा है- 
“तु बुद्ध हे विबृुध पूजित बुद्धिवाला 
कल्याण कतृबर शंकर भी तुही है। 


च्क 
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तू भोक्षमार्ग विधिधारक्त हैँ विधाता 
हे व्यक्त नाथ पुरुषोत्तम भी तुही है ॥” 
कल्याणमन्दिर स्तोत्रमे कहा हैं- 
“त्व तारको जिन ! कथ भविना त एव त्वामृद्र॒हन्ति हृदयेन यदृत्तरन्तः । 
यहा दृतिस्तरति यज्जलमेष नूनमन्तगंतस्प मरुतः स किलानुभावः॥१०॥ 


यहा कवि भगवान्‌ से कहता है आप तारक नही है, क्योकि में अपने 
चित्तमे आपको विराजमान कर स्वयं आपको तारता हूं। इसी वातको 
बनारसीदासजी हिन्दी पद्यानुवादमे इस प्रकार समझातें है- 


“त्‌ भविजन तारक किमि होहि ? 
ते चित धारि तिर्राह ले तोहि ॥ 
यह ऐसे कर जान स्तभाव। 
तिर्राह मसक ज्यों गर्भित बाव ॥ १० ॥* 
इसका समाधान पद्म उत्तरा्ध द्वारा करते है कि, जैसे पवनके 
प्रभावसे मशक जलमे तिरती है, उसी प्रकार आपके नामके प्रभावसे जीव 
तरता है । 


एकीभावस्तोत्रमे जिनेद्धकी भक्ति-गगाका बडा मनोहर चित्रण 
किया है। नयरूप हिमालयसे यह गगा उदित हुई है और निर्वाणसिन्धुमे 
मिल जाती है। वादिराज सूरि कहते हे- 


“प्रत्युत्प्ता नयहिमगिरेरायता चासमृताब्धेः 
या देव त्वत्पदकमलयो: सज्ञता भक्तिगड्ढा। 
चेतस्तस्या मम रुचिवशादाप्लुत क्षालिताहः- 
कल्माष यद्भवति किमसिय देव सन्देहभूमिः ॥१६॥/ 
भूधरदासजी हिन्दी अनुवादमे इसे इस प्रकार स्पप्ट करते है- 
“स्याह्राद-गिरि उपज मोक्ष सागर लो धाई । 
तुम चरणास्वबुज परस भविति-गगा सुखदाई ॥ 
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मो चित निर्मल थयो न्होन रुचि पूरव तामे 
अरब वह हो न सलीन कौन जिन संजय बासे ?” 
धनञ्जय महाकवि अपने विपापहारस्तोत्रमे युक्तिपूर्वक्क यह वात 
बतात हे कि परिग्रहरहित जिनेद्की आरावनाते जो महान्‌ फल प्राप्त 
होता है, वह धनपति कवेर से भी नहीं मिलता है। जलरहित गैलराजसे 
ही विज्ञाल नदियां प्रवाहित होती हैं। जलराधि समूद्रसे कमी भी कोई 
नदी नहीं निकलती। कविवर कहते हे- 
#तुद्ठात्फल यत्तदक्किज्वनाच्च प्राप्यं समृद्धान्न धरनेश्वरादेः। 
मिरम्भसोड्प्युच्चतमादिवादेनकापि निर्यात धुनी पयोवे:॥ १६ ॥* 
इसका हिन्दी अनुवाद इस प्रकार है- 
“उच्च प्रकृति तुम नाथ संग किचित्‌ न धरन ते । 
जो प्रापति तुम थकी नांहि सो घतेसुरन ते ।॥ 
उच्च प्रकृति जल बिता भूमिधर धुनी प्रकासे। 
जलधि नीर ते भरदो नदी ना एक निकासे ॥ १६ ॥* 
महाकविं कहते है, जिनेद्ध भगवान्‌की महत्ता स्वत. सिद्ध है, अन्य 
देवोक दोषी कहें जाने से उनमें पृज्यत्व नहीं आता। सागरकी विद्यालता 
स्वाभाविक है । सरोवरकी लघुताके कारण सागर महान्‌ नहीं वनता। 
कितना भव्य तक॑ है! वास्तविक बात भी है, एकमे दोष होने से दूसरेमें 
निर्दोपत्व किस प्रकार प्रतिप्ठित किया जा सकता है? कविकी वाणी 
कितती रसवती हैँ- 





१ “पापवात व पुण्यवान्‌ सो देव दतावे। 
तिवके औयुन कहे, नांहि तु गृणी कहावे॥ 
निज सुभावतं अम्व॒राशि निज सहिसा पावे। 
स्तोक सरोवर कहे कहा उपम्ा बढ़े जावें।* 
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“स तीरजाः स्यादपरोष्घवान्‌ वा तद्दोषकीत्येंद न ते गुणित्वम्‌ । 
स्वतो5म्बुराशेमेहिमा न देव स्तोकापवादेन जलाशयस्य ॥* 
/ -विषापहार ११! 


कविवर वृन्दावन, मनरगलाल, वख्तावर, रामचन्द्र आदिने चौवीस 
तीर्थकरोकी पूजा द्वारा पवित्र भक्तिका प्रदशेन किया है। भगवान्‌ 
चद्रप्रभ अष्टम तीर्थकरको वेराग्य प्राप्त हुआ है। वे अब मुनिपद 
स्वीकार कर रहे है। उन्हें मुनि अवस्थामे चन्रपुरीमे महाराज चन्द्रदत्तने 
दुर्बका आहार कराया था। भगवान्‌ स्फटिककी शिलापर विराजमान 
हो तपोवनमे श्रेष्ठ ध्यानमे निमग्ल हो गए थे। भगवान्‌का शरीर 
समन्तभद्राचार्यन चन्द्रमरीचिगौरम' कहा है। इस शुभ्रताकों सूचित 
करनेवाली साधन-सामग्रीतें कवि बृस्दाचनजीको कितनी मनोहर कल्पनाकी 
प्रेरणा प्रदान की, यह सहृदय भक्तजन विचार सकते है। कवि कहते है- 
“लक्षि कारण हे जगते उदास ! चिन्त्यो श्रनुप्रज्ला सुख्च निवास ॥४॥ 
तित लौकान्तिक बोध्यो नियोग । हरि शिविका सजि घरियों भ्रभोग । 
तापे तुम चढ़ि जिन चन्दराय । ता छितकों शोभा को कहाय ॥५॥ 
जिन अंग सेत, सित चमर ढार । सित छत्र शीस गल गृलकहार। 
सित रतन जड़ित भूषण विचित्र । सित चन्र चरण चरचे पवित्र ॥६॥ 
सित तन-द्युति नाकाधीश आप । सित शिविका कांधे धरि सुचाप। 
सित सुजस सुरेश नरेश सर्व । सित चित चिन्तत जात पर्व ॥७॥ 
सित चबद्धनगर ते निकसि नाथ । सित बनमें पहुँचे सकल साथ । 
सित शिलाशिरोमणि स्वच्छे छाह । सित तप तित धारचो तुम जिनाह ॥५८॥ 
सित पयको पारण परम सार । सित चत्धदत्त दीनों उदार। 
सित करमें सो पय धार देत । मानो बांधत , भव-सिन्ध सेत ॥९॥ 
मानो सुपुण्य धारा प्रतच्छे । तित अ्रचरज पन सुर किय ततच्छ । 
फिर जाय गहन सित तप करन्त । सित केवल ज्योति जग्यो अनन्त ।१०। 
- वृन्दावन चोबीसी पूजा । 
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भगवान्‌ श्ञान्तिनाथ का स्तवन करते हुए कविकूलचूडामणि स्वामी 
समनन्‍्तभद्द शान्तिका लाभ कर गान्तिक नाथ बनने का मार्ग बताते है- 
“स्वदोषद्ान्त्या विहितात्मशान्तिः शान्तेविधाता भरणं गतानाम। 
भूयाद_ भवक्‍लेशभयोपक्षान्त्ये शञान्तिजिनों से भगवान्‌ द्रप्यः ॥! 
“बु० स्वयंभू ८०। 
“वें भान्तिनाथ भगवान्‌ मेरे लिये शरण है, जिनने अपनी आत्मामे 
विद्यमान दोषोका ध्वस करके आत्म-शान्ति प्राप्त की है, जो बरणमें 
थाने वाले जीवोको शान्ति प्रदान करते है। वे श्ञान्तिनाथ भगवान्‌ सत्ता 
के सकट तथा भीतिकी उपशान्ति करें।” 


कितनी सुन्दर वात आचार्य महाराजनें बताई है, कि यथार्थ शान्ति 
की उद्भूति आत्मनिर्मलता द्वारा प्राप्तव्य है। बह बान्ति बाहरी वस्तु 
नही है। प्रकाण्ड ताकिक होते हुए भी स्वामी समन्तभद्रकी कवितामे 
मधुरता तथा सरसताका अपूर्व सम्मिश्रण पाया जाता हैं। महाकवि 
हरिचन्द अपने धर्मशर्माभ्युदयमे लिखते हे- 

“वाणी भवेत्‌ कस्यधिदेव पुण्य: दाव्दार्थसन्दर्भविशेषगर्भा । 

इन्हु बिनाउन्यस्य न दृश्यते छत तमोधुनाना च सुधाधुनी च॥7 ११६ 

गब्द तथा भावकी रचनाविशेषसे समन्वित वाणी पृण्योदय्से किसी 
विरले भाग्यगाली प्‌ प्यात्माको प्राप्त होती है। अन्धेरेकों दूर करने वाली 
तथा अमृतके निर्मरसे समन्वित (शीतल तथा शान्ति प्रदान करने वाली) 
ज्योति चद्रके सिवाय अन्यत्र नहीं पाई जाती। ँ 

भगवान्‌ महावीरकी तकंशैली से अभिवन्द्रना करते हुए स्वामी 
समन्तभद्र कहते हे-भगवन्‌। आपके बासनके प्रति तीज विद्वेष भाव 
धारण करने वाला भी यदि विचारक दृष्टि तथा मध्यस्थ भाव सपन्न हो 
आपके शासनकी परीक्षा करे, तो उसके एकान्त पक्ष-अभिनिवेशरुप 
सींग खण्डित हो जावेंगे अर्थात्‌ वह एकान्त पक्षका अभिमान छोड़ेगा 
और वह अभद्र (मिथ्यात्वी) होते हुए भी आपके भासनका थद्धालु हो 
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समन्तभद्र (सम्यर्दृष्टि) हो जायगा। अभद्र भी समन्तभद्र होगा 
यदि वह समदृष्टि तथा उपपत्ति चक्षु-विचारक दृष्टि सपन्न हुआ। कितने 
यू वित, प्राण तथा सत्यसमर्थित रब्द हे। 


“काम हिषन्नप्यूपपत्तिचक्ष: समीक्षतां ते समदृष्टिरिप्टम । 
त्वयि ध्‌ व॑ खण्डितमानशूंगो भवत्यभद्रोडपि समन्‍्तभद्रः ॥! 
-पुक्‍्त्यनुशासन ६३। 


प्रचेतस” नामक दिगम्वर मुनिराजकी महिमाकों महाकंवि हरिचत्ध 
कितनी विलक्षण एवं विचक्षण-प्रिय पद्धतिसे प्रकाशित करते हुए कहते 
हे ; 
हा गेगे पुरुष दुत्तम, 
युष्मत्पदप्रयोगेण पुरुष: स्याच्दुत्तमः । 
भर्थोदप॑ स्वंथा नाथ लक्षेणस्याप्यगोचर: ॥* 
-ध० द्वार्मा० ., ४३। 


युष्मत्‌-पद-आपक चरणारविन्दक प्रसादस पुरुष उत्तम हो 
जाता हैं। युष्मत्‌ पदक प्रयोगसे उत्तम पुरुष बनानेकी विशेषता 
आपमे हूँ। यह वात व्याकरण भञास्त्रकी परिधिके भी वाह्य है। व्याकरण 
शास्त्र तो थुष्मत्‌ पदके' प्रयोगसे मध्यम पुरुषकों वताता है। यहा 
कंविने युष्मत्‌ पद! और पुरुष स्याद्यदुत्तम शब्दों द्वारा रचनामें एक 
नवीन जीवन डाल दिया । 


प्राय सभी विद्वान्‌ विधाताकों इसलिये उलाहना देते है, कि उसने 
खलराजके निर्माण करनेकी अज्ञ-चेष्टा क्यों की” महाकवि हरिचन्ध 
विधाताक अपवादको अपनी कल्पना-चातूरी द्वारा निवारण करते हे। 
वे कहते है कि विधाताको विशेष प्रयत्न द्वारा खल जगत्‌का निर्माण करना 
पडा। इससे सत्पुरुषोका महान्‌ उपकार हआ। बताओ सूर्यकी महिमा 
अन्धकारक अभावमे और मणिकी विशेषता काचके असद्भावमे क्‍या 
प्रकाशित होती ” कवि कहते ह- 
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“खलं विधात्रा सुजता प्रयत्नात्‌ कि सज्जनस्थोपकृतं न तेन। 
ऋते तमांसि च्यमणिमंणिर्वां विना न का्े: स्वगर्ण व्यनक्ति ॥* 
-ध० श० १, १२। 
दुनिया कहती है खलका कोई उपयोग नही होता, किन्तु महाकवि 
खल' शब्दक विशिष्ट अर्थ पर दृष्टि डालते हुए उसे महोपयोगी कहते 


“ग्रहो खलस्यापि महोपयोगः स्नेहद्॒हों यत्परिशीलनेन । 
' झआाकर्णमापूरितसात्रमेताः क्षीरं क्षरन्त्यक्षमसेव गावः ॥* 


-ध० ह० १, २६) 
आश्चर्य है, खलका (खलीका) महान्‌ उपयोग होता हैँ। खल स्नेह- 
द्रोही-प्रेम रहित (खली स्नेह-तैल रहित होती) होता है। इस. 
खल- (खली) का प्रसाद है, जो गाए पूण्णपात्र पर्यन्त लगातार क्षीररस 
प्रदान करती हैं। कविने खलमे' दुर्जतके सिवाय खलीका अथ्थे सोचकर 
कितनी सत्य और सुन्दर बात रच डाली। इस प्रकारका विचित्र जादू 
हरिचन्धकी रचनामे पद पदपर परिदृश्यमान होता है । 
बुढापेमे कमर झुक जाती है, कमजोरीके कारण वृद्ध पुरुष लाठी लेकर 
चलता है। इस विषयमे कविकी उत्प्रेक्षा कितनी लोकोत्तर है, यह सहृदय 
सहज ही अनुभव कर सकते है - 
“असम्भूृत॑ मण्डनमड्गयष्टेनेष्टं कद मे यौवनरत्नमेतत्‌ । 
इतीव वृद्धो नतपूर्वकायः पद्यकन्नधोडघो भुवि बस्भूमीति ॥* 
-धर्मशर्माभ्युदय ५९ ३४। 
मेरे शरीरका स्वाभाविक आभूषण यौवनरत्न कहा खो गया 
इसीलिये ही मानो आगे से झुके हुए शरीर वाला वृद्ध नीचे नीचे पृथ्वीको 
देखता हुआ चलता हैं। 
ताकिक प्‌रुष जब काव्य-निर्माणमे प्रवत्ति करते हे तब किन्ही बिरलो 
को मनोहारिणी, स्निग्ध रचना करनेका सौभाग्य होता है। स्वामी 
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समन्तभद्र सदृश दाशनिकता, ताकिकता और कवित्वका मनोहर 
सम्मिश्रण बडे पृण्यसे प्राप्त होता है। आचार्य सोमदेवनें जीवनभर 
तर्वेशास्त्रका अभ्यास किया और पश्चात्‌ यहास्तिलकचम्पू-जैसी श्रेष्ठ 
रचना प्रारम्भ की, तव यह शका हुई कि भल्रा शुष्क ताकिक क्या 
काव्य वनाएगा ? इसके समाधानमे सोमदेव सूरि लिखते है- 
“आजन्म-समस्यस्तात, श्ुष्कात्तर्कात्तणादिव ममास्याः। 
भतिसुरभेरभवदिद॑ सूक्तिपय: सुकृतितां पुण्य: ॥ 
>यश० ति० १-१७। 
मेने जीवनभर अपनी वुद्धिरुपी कामधेनुकी शुष्क तकंरूप तृण 
खिलाया है। सत्पुस्षोके पुण्यसे उससे यह सूक्तिरूप दुग्धकी उद्भूति 
हुई है। 
इस बृद्धिरुप कामधेनुने यशस्तिलकचम्पू नामक विश्ववन्दनीय 
अनुपम रचना सोमदेव जैसे ताकिकसे प्राप्त करा दी । 
ताकिक प्रभाचन्द्रकी कल्पनामे भी जीवन हैँ। दृष्टोके उपद्रवसे 
सत्युर्षोकी कृतिपर सदा पानी फिर जाया करता है। अत कही सज्जन 
लोग अपने पृण्यकार्यसे विरत न हो जावे इससे प्रभाचद्ध प्रेरणा करते 
हुए कहते हे-'शानवान्‌ पुरुष दुर्जनोके घिरावके कारण उद्विन्न होकर 
अपने आरव्धकार्यको नहीं छोड देते है, किन्तु वे उस दु्जनसे स्पर्धा 
करते हूं । चद्र सदा कमलके विकासको दूर कर उसे मुकुलित किया करता 
है, किन्तु इसका सूर्यपर कोई प्रभाव नही पडता, .वह पुन पुन प्रतिदिन 
पद्म-विकासनकार्यको किया करता हैं। कितनी सुन्दर शैलीसे सत्पुरुपोको 
साहस प्रदान करते हुए सन्मार्गमे लगे रहनेकी प्रेरणा की है- 
“त्यजति न विदधानः कार्यमुहिज्य धीमान्‌ 
खलजनपरिवृत्ते: स्प्षते किन्तु तेन। 
किमु न वितनुतेडके पद्मवोध प्रवुद्धः 
तदपह॒तिविधायी शीतरश्मियेदीह ॥”-प्रमेयक० प्‌ृ० २१ 
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सूभाषित एवं उज्ज्बल शिक्षाओकी दिशामें जैनवाड्मयसे भी बहुमूल्य 
सामग्री प्राप्त होती है। क्षत्रचड़ामणि काव्य ग्रथमे प्रत्येक पद्म सुन्दर सूक्ति 
से अलक्ठत है। ग्रन्यकारकी कुछ शिक्षाएँ बहुत उपयोगी है। वे कहते है- 
'. “विपदस्तु प्रतीकारों निर्भवत्व न शोकिता ।” ३, १७। 

विपत्तिको दृर।करनेका उपाय निर्भीकता हैं, शोक करना नहीं। कोई 
कोई व्यक्ति वस्तुध्वसकर्ताकी शक्ति और बुद्धिकी प्रश सा करते हे, और 
निर्माताकों अल्पश्रेय प्रदान करते हे, उनके क्षमका निवारण करते हुए कवि 
कहते हे- 
“न हि शक्यं पदार्थानां भावन॑ च विनाशवत्‌ ।” २, ४६ । 

वस्तुको नष्ट कर देना-कार्यकों बिगाड़ देता जैसा सरल है, वैसा 
उस कार्यकों बनाना सरल नही है। 

ससार-समृद्रमें विपत्ति रूपी मगरादि विद्यमान हें। उस समुद्रम 
गोता लगानेवाला मृत्युके मुखमे प्रवेश करता है। समुद्रके तीर पर ही 
“रहनेवालोकी भलाई है। कवि कहते हे - 

“तीरस्था: खलु जीवन्ति न हि रागाब्धिगाहिनः ।” ८, १) 

यहा तटस्थवृत्तिको कल्याणकारी बताया है। नम्नता तथा सौजन्यका 
'प्रदर्शन- सत्प्‌रुषोके हृदय पर ही प्रभाव डालता है, दुष्ट व्यक्ति तो 
नम्नताको दुर्बलताका प्रतीक समझ और अधिक अभिमानकों धारण 
करता है - ' 

“स॒तां हि नम्नता शान्त्ये खलानां दर्षकारणम्‌ ।” ४५, १२। 

गरीबीके कारण कीतियोग्य भी गुण प्रकाशमे तहीं आते। अकिचन 

की विद्या भी उचितरूपमे शोभित नही हो पाती । 
/रिक्‍्तस्थ हि न जागति कीत॑नीयो5ईखिलो गुणः। 
हन्त कि तेन विद्यापि विद्यमाना न शोभते ॥* ३,७ । 

साधारणतया मनोवृत्ति अकृत्यकी ओर झुकती है, यदि खोटी शिक्षा 

और मिल जाय, तो फिर क्‍या कहना हैं- 
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“प्रकृत्या स्थादकृत्ये धीढ़ु :शिक्षायां तु कि पुनः ॥ ३, ५० । 
ईर्ष्या, मात्सयंके द्वारा अवर्णनीय क्षति होती है। भारतवर्षके अध.- 
पातमे गासकोका पारस्परिक भात्सर्यभाव विशेष कारण रहा हैं। कविवर 
कहते हे- 
८ “मात्सर्यात्‌ कि न नव्यति। ४, १७। 
शिष्ट जन परस्पर सम्मिलनके अवसर पर पारस्परिक कुशलताकी 
चर्चा करते हे। इस सम्बन्ध मे भूषरदास्जी कहते हे- 
“जोई दिन कटे सोई श्राव में श्रवध्य घटे, 
बूंद बूंद रीते जैसे अ्रंजुलि को जल है। 
देह नित छीन होत, नैन तेजहीन होत, 
जोवन सलीन होत, दीन होत बल है ॥ 
आवे जरा नेरी, तके प्रंतक-प्रहेरी श्रावे, 
परभो नजीक जात नरभो विफल है। 
मिलके सिलापी जन पूछत है कुशल मेरी, .' 
ऐसी दशा माहीं मित्र ! काहै की कुशल है ?” , 
“जेनशतक ३७। 


'धनादिका लाभ होने पर अपने स्वास्थ्य आदिकी उपेक्षा करते हुए 
लोग आनन्दित होते हे , कुशल-क्षेम समझते है। जीवन्धरचम्पूमे 
हरिचन्द्ध कवि कहते हे-अत्ति कृष्णि शिल्प वाणिज्य आदि प्‌ कर्मोके 
हारा सच्ची कुशलता-दक्षेम वृत्ति नही मिलती हैं। उसके द्वारा अनेक 
प्रकारकी लालसा-लता विस्तृत होती है। सच्ची कृशलता निर्वाणमे है। 
आत्मस्वरूप अनन्त आनन्दमे कृभलता है। वह आत्माके ही द्वारा साध्य है। 

कितना भावपूर्ण पद्य हैं- 

' “कुशल न हि कर्मपट्कजात विविधाश्ञा-ब्रतति-प्र रोहकन्दम्‌ । 

श्रपवर्गजमात्मसाध्यमाहु. कुअलं॑._ सौत्यमनन्तमात्मरूपम्‌ ॥ 
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सोमदेवसूरि व॒ढपेके कारण धवल हुए केशोके विपयमे बताते है- 
थे कंच तू म्हें तपन्‍्चर्याका पाठ पढाने आये है। थे मुक्तिलक्ष्मीके दर्णनके 
झरोखेके मार्गतुल्य है। चतुर्थ पुरुपार्थ (मोक्ष) रूपी वृक्षके अक्र समान 
है। परमकल्याणरूप निर्वाणके आनन्दरसके आगमनद्योतक अग्रदूत 
हैं। आचार्यनें इन केयोमे कितनी विलक्षण तथा पवित्र कल्पना की है 
और गिक्षा भी दी हैं- 
“मुक्तिश्रियः प्रणयवीक्षणजालमार्गाः 
हे पुसां चतुर्यपुरुषार्थतरुप्ररोहाः । 
निःश्रेयसामृतरसागमनाग्रदूता: 
शुक्ला: कचा ननु तपदचरणोपदेद्ा: ॥* 
>यशज्ञस्ति० ३, -१०४, पृ० २२५ | 
लोकविद्या अश्रवा व्यवहारकृगलताके वारेमे वे कहते हँ- 
“ल्ोकव्यवहारनो हि सर्वज्ञो5न्यस्तु प्राज्ञोडप्यवनज्ञायते एवं ।/६५, १८४ 
लोकव्यवहारका जाता सर्वज्ञ सदण माना जाता है। अन्य व्यक्ति 
महान्‌ नानी होते हुए भी तिरस्कृत होता है। 
बाचार्य कहते है 
“उत्तापकत्वं हि सर्वकार्येप्‌ सिद्धीनां प्रथमो5न्तरायः ॥* 
सम्पूण कार्योकी सफलताम आद्च विध्न है गात्तताका अभाव, अर्थात्‌ 
मिजाजका गरम हो जानता। कप 
भस्तारमे धन्रुओकी वृद्धि करनेकी औपधि अन्यकी निन्‍्दा करना है- 
“न परपरिवादात्परं सर्वविद्वेषणभेषजमस्ति ॥/ १२, १७७ । 
वाणीकी कठोरता अस्त्रप्रहरमे भी अधिक भीषण होती है। कहते 
हर 
“बाकपारुष्य॑ गस्त्रपातादपि विजिष्यते ।/ २७, १७६ । 
प्रिय वाणी वाला मयूर जैसे सर्पोका उच्छेद करता है, उसी प्रकार 
मधु रभापी नरेश गत्रुका विनाण करता है। 


4 
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“प्रियंबदः शिखीव दिषत्सर्पनुच्छादयति ॥” १२८, १४४ । 
इस्त्रोपजीवियोके विषयमे आचार्य कहते हे- 
“तस्त्रोपजीविना कलहमन्तरेण भकतसपि भुकतं न जीयंति ।/ १०३, १३७। 
शस्‍्त्रद्वारा जीविका करनेवालोका कलहके बिना खाया हुआ अन्न 
तक हजम नही होता है। 
/पबिकित्सागम इव दोष-विशुद्धिहेतुदंप्डः ।/ १, १०२। 
जैसे वेद्यकशास्त्र शरीरके विकारोकों दूर करता है, उसी प्रकार दण्ड 
द्वारा दोषोका भी अभाव होता है। 
आचाय॑ सोमदेवका कथन हैं- 
“अपराधकारिषु प्रशमः यतीनां भूषणं न महीपतीनास्‌ ॥” 
-ती० बा० ३७, पृ० ७८। 


अपराधी व्यक्तियोक प्रति शान्त व्यवहार साधुओके लिये अलकार 
रूप है, नरेशोक लिए नही। शासन-व्यवस्थाक लिए अपराधीको उचित 
दण्ड देना चाहिये। महाराज पृथ्वीराजने मुहम्मदगोरीकों पुन. पुन. 
छोडनेमे भूल की। यह सूत्र बताता है कि यतिका धर्म भूपतिने स्वीकार 
करके जो अकतंव्यतत्परता दिखाई, उससे पृथ्वीराजको दुदिन दिखे और 
देशकी सस्कृतिको अभिभूत होनेका अवसर आया। 
राजद्रोहियो अथवा दुष्टोका तनिक भी विश्वास नहीं करना 
चाहिये। कारण- 
“भ्रग्निरिव स्वाश्नयमेव दहन्ति दुर्जनाः ।” 
-ती० वा०। 
आचाय॑ कितने महत्त्वकी शिक्षा देते हे- ह 
“त महताप्युपकारेण चित्तत्य तथानुरागो यथा विरागो भवत्यल्पेनाप्यपकारेण' 
महान्‌ उपकार करनेसे चित्तमे उतना अनुराग नहीं होता, जितना 
विराग अल्प भी अपकार या क्षति पहुचने से होता हैं। सोमदेव सूरिका 
कथन है कि प्राणघातकी अपेक्षा कौतिका लोप करना अधिक दोषपूर्ण है- 
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“बश्योवधः प्राणिवधाद गरीयान्‌ ।” 
-पज्ञत्तिलक । 
भगवज्जिनसेन वाहुवलि स्वामीके द्वारा युद्धमे तत्पर भरतेश्वरके 
दूतसे युद्धके लिये अपनी उत्कण्ठा व्यक्त करते हुए कहते है- 
“कलेवरमिदं त्याज्यम्‌ श्र्जतीयं यश्योधनम्‌ । 
जयश्रीविजये लक्या नाल्पोदर्कों रणोत्सवः ॥ 
“महापु० पं ३५, १४४। 
यह बरीर तो त्याज्य है। यदि मृत्यू होती है तो कोई भय की वात 
नही हैं, य्ोधनकी प्राप्ति तो होगी। यदि विजय हुईं तो जयश्री प्राप्त 
होगी। इस प्रकार यह रणोत्सव महान्‌ परिणामवाला हैं। 
स्वाधीनताक विषयमे वादीभसिहसूरिका कथन चिरस्मरणीय है- 
“जीवितात्ु पराधीनात्‌, जीवानां मरणं बरम्‌ 
“क्षेत्रचूआामणि १, ४० । 
पाडित्यप्रदर्गनके क्षेत्रमे भी जैन भ्रन्थकारोने अपूर्व का्य॑ किया है। 
महाकवि धर्नजयका राधवपाडवीय-ट्विसधान अनुपम पाण्टित्यपूर्ण कृति है। 
प्रत्येक इलोकमे हिलप्टार्थके वलपर रामायण और महाभारतकी कथा 
वर्णित की गई है। रचना अत्यन्त मधुर, सरस तथा कवित्वपूर्ण है। सप्त- 
सधान काव्यमे भगवान्‌ ऋषभदेव, गान्तिनाथ, नेमिनाथ, पार्वनाथ, महा- 
वीर, राम तथा कृष्ण इन ७ महापुरुषोका चरित्र निवद्ध है। प्रत्येक इलोक 
के सात सात अथ पाये जाते है । इसी प्रकार २४ तीर्थंकरोके चरित्रयुक्त 
चतुविध्नतिसवात नामका काव्य है। स्वामी समस्तभद्रके स्तोन्रकाव्य 
जिनगतक एकाक्षरी दयध्री आदि चित्रालकारभूषित अपूर्व रचना 





१ “लोके पराधीनं जीवितं बिनिन्दितम्‌ । निजबलविभवत्तमाणित- 
मृगेद्धपदर्सभावितस्य मृगेद्वस्थेव  स्वतंत्रजीवनमतिनिन्दितमभिवन्दि- 
तमनवच्रमतिह्यघमिति ॥-जी० च० का०। * 
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है जो रचनाकारके भाषापर अप्रतिम अधिकारकों सूचित करता है। एक 
जैन आचार्यने चित्रालकारका उदाहरण देते हुए एक पद्य वताया है, जिसका 
मर्म बड़े बड़े पाडित्यके अभिमानी अवतक ने जान सके। वह पद्चं 
यह है- 
“का ख गो घ इ. चच्छीौ जो झ टाठडढणतु । 
थादधन्य पफब भामायारालावशपसः ॥ 
वौद्ध धर्मका मूल सिद्धान्त 'स्व क्षणिकम्‌' है, जैन धर्मने पर्याय दृष्टिसे 
पदार्थको क्षणिक माना है, इस क्षणिकताका आचार्य पद्सनंदिने शरीरको 
लक्ष्यकर कितना वास्तविक तथा सजीव वर्णन किया है- 
“यद्ेकत्न दिने न भुक्तिरथवा निद्रा न रात्रो भवेत। 
विद्रात्यम्बुजपत्रवहृहनतो5भ्याशस्थितात्‌ू यद्घुवस्‌ । 
ग्रस्त्रव्याधिजलादितोषपि सहसा यच्च क्षय गच्छति 
भात' कात्र शरीरके स्थितिमतिनाशेषस्थ को विस्मयः ॥।/ 
अरे भाई! यदि एक दिन भी भोजन नहीं प्राप्त होता है, अथवा 
रात्रिको नीद नही आती है तो यह शरीर अग्नि समीपमे कमलपत्रके समान 
मुरझा जाता है, अस्त्र, रोग, जल आदि के द्वारा जो सहसा विनाशको 
प्राप्त होता है, ऐसे शरीरमे स्थिरताकी बुद्धि कैसी ” इसके नाश होने पर 
भला क्या आदचयेकी बात है ? 
भगवान्‌ पाइवंनाथक पिता महाराज विश्वसेनने उनसे गृहस्थाश्रममे 
प्रवेश करनेकी कहा, उस समय उनके चित्तमें सच्चे स्वाधीन बनेंते की 
पिपासा प्रवल हो उठी और उनने अपने को इद्रियो तथा विषयोका दास 
बनाना अपनी दुर्बलता समझी, अत उन्होंने निर्वाणके लिये कारण रूप 
जिनेन्धमुद्रा धारण की। वारिदाज सूरिने पाइ्वंनाथचरित्रमे भगवानके 
मनोभावोको इस प्रकार चित्रित किया है- 
“दोषदुष्ट्या यदि त्याज्यों विषयस्तद्ग्रहेण किम्‌ ? 
प्रक्षालनाद्धि पहुत्य दूरादस्पर्शनं वरम्‌ ॥ १३-११ ॥” 
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यदि सदोष दृष्टिवश विषय त्यागने योग्य है, तब उनको ग्रहण करने- 
में क्या प्रयोजन हैं ” कीचड्मे अपने अगको डालकर धोनेकी अपेक्षा उस 
पकको न छना ही सुन्दर है । 
' जिस विनयकी ओर आज लोगोका उचित ध्यान नही है, उस विनयकी 
ग्‌ रुताको आचार्य श्री इन शब्दों द्वारा प्रकाशित करते हे- 


/विणएण विप्पहीणस्स, हवदि सिक्खा तिरत्यिया सब्बा। 
विणश्रो सिक्लाफलं, विणयफल सब्वकल्लाणं ॥ 
>मूलाचार पृ० ३०४। 
-विनय विहीन व्यक्तिकी सपूर्ण शिक्षा निरर्थक है। शिक्षाका फल 
विनय हैं और विनयका फल सबंकल्याण है। 


शील धारणकी ओर उत्साहित करते हुए वे कहते है- 
“सोलेणवि भरिदव्व॑णिस्सीलेणवि श्रवस्स मरिदत्वं। 
जइ दोहिवि मरियव्व॑ बर॑ हु सीलत्तणेण मरियव्वं ॥५६४* 
शीलका पालन करते हुए मृत्यु होती है, और शील शूत्य होते 
हुए भी अवश्य मरना पडता है। जब दोनो अवस्थाओमे मृत्यु अवश्य- 
भाविनी है, तब शील सहित मृत्यु अच्छी है। 
निवृत्तिके समुन्नत शैलपर पहुचनेमो असमर्थ व्यक्ति किस प्रकार 
प्रवृत्ति करे, जिससे वह पापपकरस लिप्त नहीं होता है, इसपर जैत गुरु 
इन बगब्दोमे प्रकाश डालते हें- + 
“जदं॑ चरे जदं चिट्ट जदमासे जदंसये । 
जदं भुजेज्ज भासेज्ज, एवं पावं ण वज्भाइ है 
सावधानी प्‌ वक चलो, सावधानी पूर्वक चेष्टा करो, सावधानी पूर्वक 
बैठो, सावधाती प्‌ वेक शयन करो, सावधानी पूर्वक भोजन करो, सावधाती . 
पूर्वक भाषण करो, इस प्रकार पापका बन्ध नहीं होता । 
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लोग सोचा करते हूं 





, राज्य विद्यामे ही नैपुण्य प्राप्त करना 
धर्म विद्यामे श्रम करना विशेष उपयोगी वात नहीं है। बस्तृत- 


महान्‌ भ्रम है। भगवज्जिनसेन सदृश आचाय॑े कहते हे- 
“राजविद्यापरिज्ञानाइंहिकेदयं दृढ्ा मतिः। 
धरमशास्त्रपरिज्ञानान्मतिलोकद्याशिता ॥। ४२-२८ ॥ 


राजविद्याके परिजानसे इस लोकक पदार्थोके विपयमे बुद्धि मजबू' 
होती 
मे 


ती है, किन्तू धर्मगास्त्रके परित्ानसे इस लोक तथा परलोकर्क सम्बन्ध 
दृढ वृद्धि होती है। 


42 हर 


श्रयस्छर 





| 


मूलाचारमे कितनी उज्ज्वल भावना व्यक्त की गई हूँ 
“जा गदी न्नरिहंताणं णिट्ठिद्द्ाणं च. जा गदी। 
जा गदी वीदमोहाणं सा मे भवदु सरस्दा॥ €शा 
अरहतोकी जो गति है, निष्ठिताबोँ-सिदोकी जो अवस्था है तथा 
वीवमोह आत्माओकी जो स्थिति है, वह मुझे सदा प्राप्त हो। 
जैन गासन में आचारयका पद महान साथनाक उपरात्त प्राप्त होता है; 
सदाचरण उसकी नींव रहती है। श्री वीरसेद स्वामीक्ता वह पद्म क्षितता 
भावपूर्ण हँ- 


#तिरयण-खग्ग-विहाए-णुत्तारिय मोह-सेण-सिर-णिवहो। 
श्राइरिय-राय पत्तियठ परिपालिय-भविय-जिय-लोश्रो ॥* 
वे आचाय॑ महाराज प्रसन्न हे, जिनने आत्म दर्शन, आत्मवोध और 
आत्म निमगनता रूप रत्तत्रय स्वरूप तलवारके प्रह्मरसे मोह सैन्यके मत्तक 
समृहका सहार किया है तथा भव्य जीवोकी परिपालना की है। 
तत््वजञान तरगिणी मे लिखा हैँ कि बद्धचिद्रप अर्थात्‌ अपती निर्मल 
जात्माके स्मरण करनेमें घनव्यव, देशाटन, दासता, भव, पीडा आदि कप्टों 


का पर्ण अभाव है, फिर भो आश्चर्य 
ध्यान देते ” उनके थे 


छ 
२६ 


कि विन्न वर्ग उम्र आर 


| तंहां ही 
बब्द कितने मर्मस्पर्नी हे- 
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“त कलेशों न धनव्ययो व गसन॑ देश्ान्तरे प्रार्यना 
केषाओिचन्त बलक्षयों न च भय॑ पीड़ा परस्यापि व। 
सावच्च ने च्॒ रोगजत्मपतनं नेवबात्र सेवा नहि 
चिद्र॒पस्मरणे फल बहु कर्थ ततन्नाद्रियस्ते बृधा:॥ ४-०१ ॥ 
ममताके त्याग करनेस रागद्वेष आदि दोष दूर होते है अतः समता 
तत्व का प्रेमी ममता का त्याग करे, तो कल्याण हो। वे कहते है- 
“रागहषादयो दोषा नव्यन्ति निर्मसत्दत.। 
साम्यार्थी सतत तस्मात्‌ निमर्मेत्द॑ विचिस्तयेत्‌ ॥ १०-२० ॥ 
जिस प्रकार मेघमडल पर सूर्यकी किरणे पडकर अपनी मनोरम छंटा 
से जयत्‌की प्रमूदित करती है, उसी प्रकार सत्कविकी कल्पनाकी किरणों 
द्वारा पदार्थका स्वरूप बड़ा आकर्षक, आनन्‍्दप्रद तथा आदर्श प्रदर्शक 
बन जाता है। 
सम्राट भरतके प्रधान सेनापति जयकूमारने भगवान्‌ वृषभनाथके 
चरणोका अनुसरण कर दिगम्बरत्वकी दीक्षा धारण कर ली। इस घटवाको 
अपनी महाकविसुलभ कल्पनासे सजाते हुए जिनसेन स्वामीके शिष्य 
गुणभद्गाचार्य कहते है -चक्रवर्ती सम्राद्‌ भरतेश्वर ते देखा कि आदि 
भगवान्‌का शासन विश्वव्यापी बत गया है, उनके महात्‌ भारकों धारण 
करनेके योग्य यह जयकुमार अच्छा पात्र है, यह सोचकर भरतराजने 
जयकमारको प्रभुचरणोमे समर्पित किया। कैसी सुखद, सुन्दर तथा 
सुश्राव्य कल्पना है यह । महाकविकी ककणीका.विज्ञजन रसास्वाद करें- 
“एबं पात्रविशेषत्ते सबोद शासन खहतू। 
इति विश्वमहीशेद देवदेवस्थ सोडपितः ॥ रषादे७ ॥* 
. सावृत्व स्वीकार करनेके पूर्व प्रतापी सेनापति जयकुमारसे महां- 
कवि जिनसेनको एक बड़ा दोष दिखता था, कि उसके श्री, कौर्ति, वीर- 
लक्ष्मी तथा सरस्वती ये अत्यन्त प्रिय चार स्त्रिया है। कीति तो ऐसी 
विचित्र है, कि वह गृहलक्ष्मी न बनकर त्रिभुवनमे विचरण करती है, लक्ष्मी 
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अत्यन्त वृद्ा है। (कारण उसके वैभवका पार नहीं है)। सरस्वती भी 
अधिक जी है-(श्षास्त्राभ्यासी होनेके कारण उसका श्रुताभ्यास बहुत 
बढ़ा चढ़ा है)। वीरश्री शत्रुओका क्षय होनेके कारण शान्त सदण 
(उसमे चेतन्यपना नहीं मालूम पडता) दिखती है। यह ब्याज स्तुति हैं। 
जिनसेन स्वामीक शब्द सुनिए- 
“ग्रयमेकोइस्ति दोषोष्स्य चतस्रः सन्ति योषितः। 
श्री: कौतिवीरलक्ष्मीइच वाग्देवी चातिवललभा ॥ ३१६ ॥ 
कीतिवंहिइ्चरा लक्ष्मीरतिवृद्धा सरस्वती । 
जोण तरापि जशञास्तेव लक्ष्यते क्षतविद्विष: ॥/-महापु० ४३।३२०। 
स्पृह्ा-आकाक्षा ही सच्चे सुखकी उपलब्धिमे बाधक हैँ अत निस्पृ- 
हत्वमे ही कल्याण हैं इस विषयको सुभाषितरत्तसदोहमे आचाये अ्मित- 
गति इन सुन्दर शब्दोमे समझाते हे- 
/किसिह परम सौझ्यं निस्पृहत्व॑ यदेतत्‌ 
क्षिमय परमदु:ख सस्पृहत्व यदेतत्‌ ॥ १४ ॥” 
सत्र यही कहा जाता है कि चरित्रका सुधार करता चाहिये। उस चरित्र 
का स्वरूप जानना आवश्यक है। श्रमितगति स्वामी कहते हे-कषाय-क्रोधादि 
विकारों पर विजय प्राप्त करना ही चरित्र है। क्रोध, मान, माया, लोभ, 
भय, घृणा, काम, तृष्णा आदिके अधीन रहते हुए चरित्रका दहन नही होता। 
“कषायमुक्त कथित चरित्र कपायवुद्धावपघातमेति । 
यदा कषाय. शममेति पु सल्तदा चरित्र पुनरेति पृतम्‌ ॥२३३॥* 
कविका कथन है कि सन्तसमागम के द्वारा तमोभाव नष्ट होता है, 
रजोभाव दूर होता है, सात्तविक वृत्तिका आविष्कार होता है, विवेक उत्पन्न 
होता है, सुख मिलता है, न्याय वृत्ति उत्पन्न होती है, धर्ममे चित्त लगता है 
तथा पापवृद्धि दूर होती है अत साधुजतकी सगति द्वारा क्या नहीं मिल 
सकता है” 


४०४ जैनशासन 


#हंति ध्वान्तं हरयति रजः सत्तवमाविष्करोति 
प्रज्ञां सूते वितरति सुख्न॑ न्यायवृत्ति तनोति। 
धर्म बुद्धि रचयतितरां पापबुद्धि धुनीते 
पुसा नो वा किमिह कुरुते संगतिः सज्जनानाम्‌ ॥४६८॥* 
ससारमें पृण्यका ही ठाठ दिखता है, जिसके पास पृष्य की सपत्ति है, 
वह सर्वत्र जयशील होता है , किन्तु बिना पुण्यके महतनीय कुलादियें जन्म 
लेते हुए भी विपत्तिपूर्ण जीवन विताना पडता है; इसीसे कहा है, कि शूर 
तथा विद्वान होते हुए भी पाडवोकों वनमे भटकना पडा, अत शौर्य और 
धाडित्यके स्थानमें भाग्य वडा चाहिए- 
“भाग्यवन्तं प्रसूयेथाः मा शूरान्मा च पण्डितान्‌'। 
श्राश्च कृतविद्याश्व वने सीदन्ति पाण्डवाः ॥” 
इस विषयमे सृभाषितरत्नसदोहमे कहा है- 
“पुरुषस्थ भाग्यसमयें पतितो वज्चोषि जायते कुसुमम्‌। 
क्सुममपि भाग्यविरहे वज्भादपि निष्ठुर भवति॥ 
बान्यवमध्येदषपि जनों दुःखानि समेति पापपड्ेत। 
पुण्येत वेरिसदर्न यातोडपि ने मुच्यते सौख्यम्‌ ॥ 
पुरुषके भाग्य जगनेपर वज्धपात भी पृष्य सदृद्न हो जाता है, किन्तु 
अभाग्य होने पर कुृत्रुम भी कठोर हो जाता है। 
पापोदयसे अपने वधुओके मध्यमे रहता हुआ भी यह दु खी होता है 
तथा पृण्योदयसे शत्रुके घरमे भी सुखको प्राप्त करता है। 
उस पृण्य, जिसके बल पर भाग्यका सितारा चमकता है, के अजेनका 
उपाय महात्माओने जिनेद्ध पूजा, सत्पात्रदान, अष्टमी, चतुर्दशी रूप पर्व॑- 
कालमें उपवास तथा गीलका धारण करना कहा है- 
“दान पूजा च शील च दिने परवव॑ण्युपोषितम्‌ । 
धर्मइचतुरविधः सो5प्रमाम्तातो गृहमेधिनाम्‌ ॥/-महापु० १०४।४१। 
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पृष्य प्रवृत्तियोको प्रवुद्ध करनेसे ससारका अभ्युदय ही उपलब्ध होगा, 
अमर जीवन और अविनागी आनन्दकी उपलब्धि तो विभावका परित्याग 
कर स्वभावकी ओर प्रवृत्ति करनेसे होगी। तत्त्वज्ञानतरंगिणीका यह 
कथन वस्तृत यथार्थ है- 
“दुष्कराण्यपि कार्याणि हा शुभाव्यशुभानि च। 
बहूनि विहितानीह नव शुद्धात्मचिन्तनम्‌ ॥” 
मेने अनेक द्‌ खसाध्य शुभ तथा अशुभ कार्य किए , किन्तु खेद है 
अपनी विशुद्ध आत्माका कभी चिन्तन न किया। यदि यह आत्मा परा- 
वलम्बनको छोडकर अपनी आत्म-ज्योतिकी ओर दृष्टिकर ले, तो यह 
अनाथ न रह त्रिलोकीनाथ वन जाय। यह उक्ति कितनी सत्य है- 


“तीन लोकका साथ तू, क्यों बन रहा श्रवाथ ? । 
रलत्रथ निधि साथ ले, क्यो न होप जगनाथ ? ॥” 


विवेकी मानवकी प्रवृत्तियोका चरम लक्ष्य अमृतत्वकी उपलब्धि 
हैं, जैन महापुस्षोने उसको लक्ष्य करके ही अपनी रचनाओका निर्माण 
किया ह , कारण उस लक्ष्यके सिवाय अन्य तृच्छ ध्येयोकी पूर्ति द्वारा 
क्या परम साध्य होगा ” इसीसे उपनिषदकार ने कहा हैं- 

। #येवाहं वामृता स्यां किमह॑ तेव कुर्याम्‌ ?* 

एक वीतराग ऋषिक शब्दोमे सच्चा विद्वान तो वह है, जो अपने इसी 
गरीरमें परम आनन्दसपन्न तथा राग-द्ेषरहित अहंन्तको जानता है।' 
महापुरुष परमात्मपदको अपनेसे पृथक अनुभव नही करते। हमने चारित्र 
चत्रवर्ती आचार्य श्री ज्ञान्तिसागर महाराजसे यह वात अनेक वार सुनी है, 
कि हमारा भगवान्‌ वाहर नहीं है, हृदयके भीतर बैठा है। जिसमे ऐसी 


ललिता ता 5: ::क्‍न्‍इडअडछड अं अजित _->च॑++-...8०........0ह0.२0................हत. 





१ जिसके द्वारा मुझे अमृतत्व नहीं मिले, उससे मुझे क्या करना है ? 
२ “परमाह्ादसम्पन्न रागट्रेषविवजितम्‌ । 
अहंन्त देहमध्ये तु थो जानाति स पंडित.” 


४०६ जेनशासन 


आत्म दर्शनकी सामर्थ्य उत्पन्न हो जाती है, वही वस्तुत ज्ञानवान्‌ कहे जानेका 
पात्र है। वही सच्चा साधक तथा मुमुक्ष है। उसे साध्यको प्राप्त करते 
अधिक काल नहीं लगता। | 

इद्रने भगवान्‌ वृषभदेव्क मुनि दीक्षा लेने पर जो चमत्कारजनक 
स्तृति की थी, उसे व्याजस्तुति अलकारसे सुसज्जित कर आचार्य 
जिनसेन कितने मनोहर शब्दों द्वारा व्यक्त करते हे - 

प्रभो, आपकी विरागता समझमे नहीं आती, राज्यश्री से तो आप 
विरक्त है, तपोलक्ष्मीमे आसक्त है तथा मुक्ति रमाके प्रति आप उत्कण्ठित 


०. 


हे। 

आपमे समानदर्शीपता भी कैसे माना जाय, आपकने हेय और 
उपादेयका परिज्ञान कर सपूर्ण हेय पदार्थोकों छोड दिया और उपादेय 
को भ्रहण करनेकी आकाक्षा रखते हे। 


आपके त्याग भाव भी कंसे माना जाय ; पराधीव इद्रियजनित सुखका 
आपने परित्याग किया और स्वाधीन सुखकी इच्छा करते है, इससे तो 
यही ज्ञात होता है कि आप थोडे आनन्दको छोडकर महान्‌ सुख़की कामना 
करते है। 

भागचद, दौलतराम, भूधरदास, द्यानतराय आदि कंवियोने अपने 
भक्ति तथा रसपूर्ण भजनोके द्वारा ऐसी सुन्दर सामग्री दी है, कि एक 


)अनन-प>ञगनननमनमननी, 





१ “राज्यश्रियां विरक्तोइसि सरक्तोए्सि तपःशियाम्‌। 
मुव्तिश्चियां च॒ सोत्कण्ठो गतेब॑ ते विरागता॥ २३२७ ॥ 
जात्वा हेयमुपेण” च॑ हित्वा हेयमिवािलम्‌। 
उपादेयरुपरदित्मी: कर्थ ते समदर्शिता ॥ २३८ ॥ 
पराधीन॑ सूख हित्वा सुख स्वाधीनमीप्सतः। 
त्यक्त्वाल्पां विपुलां चड्धिं वाऊुद्धतो विरतिः कव ते ॥२३९॥ 

-महापुराण पर्व १७। 


| 
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ही पद्यके पढनेसे साधककी आत्मा आनदित हो उठती है। इस अवसर 
पर हमे भूधरदासजीका भजन स्मरण आता है, जिसमे कविने जीवनकी 
चरखेसे तुलना की है। कितना मारमिक भजन है यह- 


(१) 
“चरखा चलता ताहों, चरखा हुश्ा पुराना ॥ठेका। 
पग-खू ८ दृय हांलन लागे, उर सदरा खखराना॥ा 
छीदी हुई पाखड़ी पसली, फिर नहीं मनमाना॥ १॥ 
रसना तकलीने बल ,ख़ाया, सो श्रब केसे खूहे। 
सबद-सूत सूधा नहह निकसे, घड़ी घड़ी फल टूटे ॥ २॥ 
श्राय-सालका नहीं भरोसा, श्रंग चलाचल सारे। 
रोग इलाज भरम्मत चाहे, बेद बाढई हारे॥ ३॥ 
तया चरखला रगा-चगा, सबका चित्त चुराव। 
पलटा वरन गए गन श्रगले, श्रव देखें नहिं भाव ॥ ४ ॥ 
मोटा महीं कातकर भाई, कर श्रपना सुरभेरा। 
श्रन्‍्त आगमें ईंधन होगा, भूधर' सम सदेरा॥ ४॥* 
२५ 44 4 


उनका यह पद भी कितना प्रवोधक है, जिसमे कविवर प्रभुकी भक्तिके 
लिए प्रेरणा करते हे - 
(२) 

“भगवन्त भजन क्यो भूला रे, 
घह संसार रुनका सुपना तन धन बारि बढला रे॥ भगवन्त० ॥ 

इस जोवनका कोन भरोसा, पावक में तृण पूला रे। 

काल कुदार लिए सिर ठाड़ा, क्या समझे सन फूला रे ॥ २॥ 

स्वारथ साध पाच पाव तू, परमारथकों लूला रे। 

कहें केसे सुर पहे प्राणी, काम करे दु खमूला रे ॥ ३ ॥ 


ड०८ जैनभासन 


मोह पिचाच छल्यों मति मारे, निज कर कंघ वसला रे । 
भ्रज श्रीराजमतीवर भ्वर' दे दरमति शिर घूला रे॥ ४॥ 


4 ् > 
बात्माकी सवार मानकर उसे सावधान करते हुए कहते है, बरीर- 
रूपी घोड़ा वद्ञ दुष्ट है, इसे सम्हालकर रखो, अन्यथा यह धोखा देगा। 


पक... 


विनमविजयजी कहते 


श् 


(३ ) 

“घोरा झूठा हैं रें, मत भूल असवारा।! 
तोहि मुचा ये लायते प्यारा, अन्त होयगा न्यारा ॥ घोरा झूठा० ॥ 
चर॑ चीज़ श्ररु डरे फंदसों, ऊबद चले अठदारा। 
जीन कर्स तव सोया चाह झानेकों होशियारा ॥ २ ॥। 
खूद खजाना खरच दिलाओ, छो सब न्यामत चारा। 
अ्रमवारीक्ता अवसर आाद, गलिया होय गेंगरा ॥ ३॥ 
छिन्‌ ताता छिनर्‌ प्यासा होगे, सेव करादन हारा। 
ढोर दुर जंगल डारे, झरं घनी विचारा॥ ४॥ 
करहु चौकड़ा चातुर चोकस, छो दादुक दो चारा। 
इस घोरेको विनरया सिद्धावो, ज्णों पावों भव पारा॥ ५7 

> 4 »< 

कृविवर बनारमीदासजीका यह पद कितना अनमोल हैं- 
(४) 
“रे जत्र / क्र सदा सन्तोष, 
जात॑ मिठत सब दुख-दोष। रे रव० ॥ १ ॥ 
बढ़त परिग्रह मोह बाहत, अधिक तृपना होति। 
बहुत इंवन जरुत जंसेंअ्रगनि ऊंची जोति॥ रे मत० ॥ २॥॥ 

लोन लालच मूह-जनसो, कहत कंचन ढाव। 
फिरद आरत नहि विचारत, बरम धनकी हान ॥ रे मनणरे 
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नारकिनके पाई सेवत सकूच मानत संक। 
ज्ञानकरि वे बनारसि' को नृपति को रक ॥ रे मन० ॥ ४ ॥” 


44 है. ९८ 
वे इस पदमे कितने पवित्र भावोकों प्रगठ करते है- 
(५) 


“दुविधा कंब जहू या मन की। ढु०॥ 
कब निजनाथ निरजन सुमिरो, तज सेवा जन जन की । दु० ॥१॥ 
कब रुचि सों पीरब दृगचातक, बू द अ्रखय पद घन की । 
कब शुभ ध्याव धरों समता गहि, करूँ न मसता तनकी ॥ २॥ 
कब घट श्रत्तर रहे निरन्तर, दिढ़ता सुगुरु बचन की । 
कब सूख लहों भेद परमारथ, भिदे धारता धनकों ॥ ३ ॥ 
कब घर छाडि होहु एकाकी, लिये लालसा चनकी । 
ऐसी दशा होय कब मेरी, हों बलि बलि वा छुतकी ॥| ४ ॥” 
4 ३ 2 
कवि भागचदजीका यह पद कितना अनमोल है- 
(६) 
“जीव ! तू तो भूमत सदीव श्रकेला । 
कोई संग न साथी तेरा ॥ टेक ॥ 
अपना सूख दु.ल आपहि भुगत होत कुटुम्ब व भेला । 
स्वार्थ भय सब बिछरि जातहं, विघट जात ज्यो मेला ॥ १ ॥ 
रक्षक कोइ न पूरन है जब, आयु श्रंत कीवेला। 
फूटत पार बंधत नही जसे, दुद्धर-जल का ठेला ॥ २॥ 
तनधन जोबन विनति जात ज्यो, इद्रजालका खेला । 
भागचद इमि लखकर भाई, हो सतगुरुका चेला॥ ३॥” 


0 हे ग्‌ 
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अजर-अमर-पदकी हृदयसे आकाक्षा करनेवाला साधक यही चिंतन 
करता है, कि अव भेरी अविद्या दूर हो गईं। जिन-शासनके प्रसादसे सम्यक- 
ज्ञानज्योति प्राप्त हो गई। अब मैने अपने अनततगक्ति, ज्ञान तथा आनन्‍्दके 
अक्षय भडाररूप आत्मतत्त्वको पहचान लिया, अत. गरीरके नष्ट होते 
हुए भी मे अमर ही रहँगा। कितना उद्बोधक तथा गान्तिप्रद यह पच्च है- 
(७) 
“अब , हम अ्रमर भए ने भरेंगे। 
या कारन मिथ्यात दियो तज, क्यों कर देह धरेंगे॥ टेक ॥ 
रागठह्ेष जय बन्ध करत है, इनको लाश करेंगे। 
मरथो ब्रनन्त काल तें प्राणी, सो हम काल हरेंगे ॥ १॥ 
देह विनासी हों भ्रविनासी, श्रपत्ती गति पढकरेंगे। 
नासी नासी हम थिरवासी, चोखें हो निखरेंगे ॥ २॥ 
मरथयो अनन्तवार बिन समझो, अ्रव दुःख-सुख विसरेगे। 
आनन्दधन' जिन ये दो अक्षर, हि सुमरे सो मरेंगे ॥ शा 
इस प्रकार जैनवाड मयका परिशीलन और मनन करने पर अत्यन्त 
दीप्तिमान्‌ तत्त्व-हप निधियोकी प्राप्ति होगी। ताकिक अकलंक जेन- 
वाड मयरूप समुद्रकों ही विश्वके रत्नोका आकर मानते है। आज थज्ञान, 
पक्षपात, प्रमाद आदिके कारण विश्व इन रत्नोके प्रकाशसे वचित रहा। 
आशा है कि अव सुज्ञजन सह्विचारोकी खानि जैनवाड मयका स्वाध्याय 
करेगे। आत्मसाधनाकी अग्राध सामग्री जैनशास्त्रोमे विद्यमान है। इस 
वाड मयका सम्यक अनुशीलन करनेवाले भगवती भारतीकी सदा अभि- 
वदना करते हुए हृदयसे कहेगे- 
“तिलो्हि मंडण धम्मह खाणि। सया पणसामि जिणिदहवाणि ॥।* 
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१ यह भजन गाधीजीकी भजनावलिमें भी संग्रहीत किया गया है। 
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आज यन्त्रवाद (॥70प४779/ ९ए0प्र70०7) के फलस्वरूप 
विश्वमे अनेक अघटित घटनाओ और विचित्र परिस्थितियोका उदय 
हुआ है । उसके कारण उत्पन्न हुई विपत्तियोसे व्यथित अन्त करण विरव- 
जान्ति तथा अभिवृद्धि निमित्त धर्मका द्वार खटखटाता है और कहता है कि 
हमे उच्च तत्त्वज्ञान और गभीर अनुभवपूर्ण दाशंतरिक चिन्तनाओवाले 
धर्मकी अभी उतनी जरूरत नही है, जितनी उस विद्याकी, जो कलह, 
विद्वेष, अशान्ति, उत्पीडन आदि विपत्तियोसे वचाकर कल्याणका मार्ग 
बतावे | जो धर्म मर्दुमशुमारीकी विशिष्ट वृद्धिके आधारपर अपनी महत्ता 
और प्रचारकों गौरवका कारण बताते है, उनके आराधकोकी वहुसख्या 
होते हुए भी अशान्तिका दौरदौरा देख विचारक व्यक्ति उन धर्मोसे प्रकाश 
पानेकी कामना करता है, जिसकी आधारशिला प्रेम और शान्ति रही है, 
और जिसकी वृद्धिके युगमे दुनियाका चरित्र सुवर्णाक्ष रोमे लिखने लायक 
रहा है। ऐसे जिज्ञासू विश्वकी वर्तमान समस्याओके वारेमे जेनगआासनसे 
प्रकाश प्राप्त करना चाहते हे। अत आवश्यक हैं कि इस सम्बन्ध जेन 
तीथंकरोका उज्ज्वल अनुभव तथा शिक्षण प्रकाशमे लाया जाय। 


धर्म सर्वागीण अभ्युदय तथा शान्तिका विद्वास प्रदान करता हैं, 
अत मानता होगा, कि भ्रस्तुत समस्याओकी गृत्थी सुलझानेकी सामथ्ये 
धर्ममे अवश्य विद्यमान है। इतिहास इस वातको प्रमाणित करता है, कि 
चन्द्रगुप्त मौर्य सदृश जेन-नरेशोके शासनमे प्रजाका जीवन पवित्र था। 
वह पापसे अलिप्त-प्राय रहती थी। वह समृद्धिके शिखरपर समासीन थी। 
वर्तमान यूगमे भी इस वैज्ञानिक धर्मके प्रकाशमे जो लोग अपनी जीवन- 
चर्या व्यतीत करते है, वे अन्य समाजोकी अपेक्षा अधिक समृद्ध, सुखी तथा 
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सम्‌ न्रत है । यह बात भारत सरकारका रेकार्ड बतायगा, जिसके आधारपर 
एक उत्तरदायी सरकारी कर्मचारीने कहा था कि- फौजदारीका अपराध 
करनेवालोमे जैनियोकी सख्या प्राय बूत्य हैँ।” 


आज लोगो तथा राष्ट्रोका झुकाव स्वार्थपोषणकी ओर एकान्ततया 

हो गया है। समर्थकों ही जीनेका अधिकार है, दुर्बलोकों मृत्युकी गोदमे 
सदाके लिए सो जाना चाहिये, यह है इस युगकी आवाज। इसे ध्यानमे 
रखते हुए शक्ति तथा प्रभाव सम्पादनके लिए उचित-अनुचित, कतंव्य- 
अकर्तव्यका तनिक भी विवेक विना किए बल या छलके द्वारा राष्ट्र कथित 
उच्नतिकी दौडके लिए तैयारी करते हे । हम ही सवसे आगे रहे, दूसरे चाहे 
जहा जाते, इस प्रतिस्पर्धा (नही नही, ईर्ष्यापूर्ण दृष्टि) के कारण उच्च- 
सिद्धान्तोकी वे उसी प्रकार घोषणा करते है, जैसे पचतत्रका वृद्ध व्याघ 
अपनेको वडा भारी अहिसात्रती बता प्रत्येक पथिकसे कहता था-इद सुवर्णे- 
कड्कण गृह्यताम'। जिस प्रकार एक गरीब ब्राह्मण व्याक्षके स्वरूपको 
भूला चकक्‍्करमे आ प्राणोंसे हाथ धो बैठा था, वे से ही उच्च सिद्धांतोकी घोषणा 
करने वालोके फन्देमे लोग फेंस जाते है, और अकथनीय विपत्तियोको 
उठाते है। आश्रितोका गोषण, अपनी श्रेप्ठताका अहकार, घृणा, तीन 
प्रतिहिसाकी भावना आदि वाते आजके प्रगतिगामी या उन्नतिशील राष्ट्रो 
के जीवनका आधार है। पारस्परिक सच्ची सहानुभूति, सहयोग, सेवा 
आदि वाते प्राय वाचनतिक आइवासनका विषय बन रही हैं। सर्वमक्षी 
भौतिकवादका अधिक विकास होनेके कारण पहले तो इनकी आखे विज्ञान 
के चमत्कारके आगे चकाचौध युक्त-सी हो गई थी, किन्तु एक नहीं, दो 
महायुद्धोने विज्ञानका उन्नत भस्तक नीचा कर दिया। जिस वुद्धिवभवपर 
पहले गवे किया जाता था, आज वह लज्जाका कारण वन गई। अणुदम 
(७007 0070) नामकी वस्तु इस प्रगतिशील विज्ञानकी अद्भुत 

देन है, जिसने अल्पकालमे लाखों जापानियोको स्वाह्य कर दिया। लाखो 
बच्चे, स्त्री, असमर्थ पशु, पक्षी, जलचर आदि अमेरिकाकी राजकीय 
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महत्त्वाकाक्षाकी पुष्टिकी लालसानिमित्त क्षणभरमें अपना जीवन खो 
वेठे । कितना वडा अन्धेर हैँ! कुछ जननायकोके चित्तको सतुष्ट करनेके 
लिए अन्य देश अथवा राष्ट्रके वच्चो, महिलाओ आदिके जीवनका कोई 
भी मृल्य नहीं है। वे क्षणमात्रमे मौतके घाट उतार दिए जाते है । यह इृत्य 
अत्यन्त सभ्योके द्वारा सपादित किया जाता हूँ ! 

सम्राट्‌ अगोकने अपनी करलिंगविजयमे जब लाखसे ऊपर मनुप्योकी 
मृत्युका भीषण दृश्य देखा, तो उस चण्डाशोककी आत्मामे अनुकम्पाका 
उदय हुआ। उस दिनसे उसने जगत्‌ भरमें अहिसा, प्रेम, सेवा आदिके 
उज्ज्वल भाव उत्पन्न करनेमें अपना और अपने विद्याल साम्राज्यकी गक्ति 
का उपयोग किया। अशोकके शिलालेखकी सूचना न० १३ में अपने 
वशजोके लिए यह स्वर्ण शिक्षा दी थी-वे यह न विचारे कि तलवारसे 
विजय करना विजय कहलानेके योग्य है। वे उसमे नाग और कठोरताके 
अतिरिक्त और कुछ न देखे। वे धमकी विजयकों छोडकर और किसी 
प्रकारकी विजयकों सच्ची विजय न समझे। ऐसी विजयका फल इहलोक 
तथा परलोकमे होता है।” किन्तु आजकी कथा निराली है। होरेणिमा 
द्वीपमे विपुल जनसहार होते हुए भी अमेरिकाकी आखोका खुन नही उतरा 
और न वहा पद्चात्तापका ही उदय हुआ। पद्चात्ताप हो भी क्यो, किसके 
लिए ? आत्मा है क्‍या चीज ? जबतक व्वास है, तव तक ही जीवन हें। 
जो अपने रग तथा राप्ट्रीयताके हे, उनका ही जीवन मृल्यवान्‌ है; दूसरोका 
जीवन तो घासपातके समान है। यह तत्त्ववान कहो, या इंस नगेके कारण 
बडे राप्ट्र मानवताके मूल तत्त्वोका तनिक भी आदर करनेको तैयार नही 
होते। जहा तक विवाद ( 06086 ) का प्रसंग हैं, वे मानवता, करुणा, 
विश्वप्रेमकी ऐसी मोहक चर्चा करेगे, और अपने कामोमे इतनी नैतिकता 
दिखावेगे, कि नीति-विज्ञानके आचाये भी चकित होगे, किन्तु अवसर पडने 
पर उनका आचरण उनके असली रूपको[प्रकट कर देता हैँ। रामायणमे 
वर्णित वकराजने पम्पा सरोवरके समीप रामचन्द्जी सदृश महापुरुषको 
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अपने चरित्रके वारेमे भूमाविष्ट कर दिया था, और थे उसे परम धार्मिक 
सोचने लगे थे। पीछे उनका भुम दूर हुआ था, इसी प्रकार आधिभौतिक 
विज्ञानके द्वारा जगतृकी विचित्र अवस्था हुई है। महाकवि श्रकबरने वहुत 
ठीक कहा है- 
“इल्मी तरक्कियोसे जबां तो चमक गई। 
लेकिन अमल है इनके फरेबो दगाके साथ ॥* 

प्रख्यात वैज्ञानिक प्रो० एस० पीलाइनने वुटिश एसोसिएशनके समक्ष 
दिए गए अपने एक भाषणमे यह वात स्वीकार की हैं, कि यूरोपमें उन 
लोगोका नेतृत्व है, जो हमे यह वात सिखलाते हे, कि केवल भौतिक पदार्थ 
ही सत्य है।' इन भौतिकवादियोके द्वारा सचालित धामिक सस्थाओमे भी 
प्राय कृत्रिमता, स्वार्थपोषण, स्ववर्गंका श्रेष्ठत्व-स्थापन, कूटप्रवृत्ति आदि 
विक्वेत्ियोका विशेष सदुभाव पाया जाता है। वे प्राय. अपने सदृश् कृत्रिम 
तथा कटवृत्तिके धारकोकों उच्चताके आसनपर आसीन करते है, किन्तु 
जिनसे यथार्थ प्रकाश प्राप्त होता है, उनको ये अन्धकारमे रखते है। 

यन्त्रवादके विशेष प्रचारके कारण पहलेकी अपेक्षा वस्तुओकी उत्पत्ति 
अधिक विपुल परिमाणमे हो गईं है, किन्तु फिर भी इस समृद्धिके मब्य 
ग़रीवीका कष्ट (20ए७+ए 700 ए702027४9) बढता ही जाता 
हैं। लाखो टन गेहूँ तथा अन्य बहुमूल्य खाद्य सामग्री अनेक देशोमे इसलिए 
जला दी जाती है या नष्ट कर दी जाती है, कि बाजारका निर्धारित भाव 
नीचे न खिसकने पावे और उनके विशेष उद्देश्योमे वाधा न आवे। विदेशों 
की वात जाने दो, पहले वगाल सरकारने लाखो बगालियोको दानेके कण- 
कणके लिए तरसाते हुए मृत्यकी भेट हो जाने दिया था, किन्तु सगृहीत 
विपुल धान्यराशिका उपयोग नही होने दिया, भले ही हजारो मन धान्य 
सड़कर नष्ट हो गया। आजकी राजनीतिकी चाल ही ऐसी विचित्र है, कि 
उसके आगे अपने स्वार्थ तथा मान ( ?68086 ) पोषणके 
सिवाय अन्य मैतिक तत्त्वोका कोई स्थान नही है। हजरत मसीहने जो यह 


विश्वसमस्याएँ और जैनधर्म ४१५ 


बताया है, कि पका ए०70 ॥8 8 0708०, 0988 0प 0एश' 
7, 9 0प्रौ0 70: प्ू०० 70 !” यह जगत्‌ एक पुलके सदण 
हैं। उसपर होकर तुम चले जाओ, इसपर मकान मत वाधो-उसे विस्मृत 
करनेमे ही आजका यूरोप, अमेरिका अपनेको क्ृतार्थ मान रहा है। धनसचय 
करना ही उसका एकमात्र कार्य हूँ। यही उसका ईव्वर है, भगवान्‌ है, 
परमात्मा है। धनके द्वारा गान्ति प्राप्त करना असम्भव है। महषि गुणभद्र 
कहते हे- 
/रं घर्तेन्धनप्तंभारं प्रक्षिप्याशाहुताशने । 
ज्वलन्तं मनन्‍्यते भ्रान्‍्तः ज्ान्तं संघक्षणे क्षणे ॥” 
-आत्मान्शासन ८५१ 
अरे भाई, आजा-अग्निमे धनरूपी ईन्धन डालकर जलनेंके क्षणमे 
प्रदीप्त देखते हुए भूमवण तुम उसे गान्त हुआ समझते हो ।' 
भगवान्‌ कुल्थुनाथने चक्रवर्तीके महान्‌ साम्राज्यका परित्याग किया 
था, और वे विषय-मृखसे विमुख हुए थे। इस विषयमे स्वामी समन्तभद्र 
बडी महत्त्वपृण वात बताते है- 
“तृष्णाचिषः परिदहन्ति न श्ञान्तिरासा- 
मिष्टेल्दियार्थविभवे: परिवृद्धिरेव । 
स्थित्यव कायपरितापहरं निम्रित्त- 
सित्यात्मदान्विषयसौस्यपराडमुखो 5भूत्‌ ॥ 
-बु० स्वयस्भू ० ८२ । 
तुष्णाग्नि जीवोको सदा जलाती है। इच्द्रियोके प्रिय भोगोके द्वारा 
इन ज्वालाओकी जान्ति न होकर वृद्धि होती है। यह वात कृन्धुनाथ स्वामीने 
अनुभव द्वारा निश्चित की, तव उन्होने गरीरके सतापका निवारण करनेमे 
निमित्त रूप विपय-सुखोके प्रति विमुखवृत्ति अगीकार की, कारण वे 
आत्मवान्‌ थे। आजका आत्मविहीन पब्चिम तथा उसके प्रभावमे पडे हुए 
अन्य देश भोग और विपयोकी आराधना करनेमे मग्न हे इसकी पूर्तिके 
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'निमित्त उन्हे कोई भी पाप या अनर्थ करनेमे तनिक भी सकोच नहीं होता । 
अपने और अपनोके आरामके लिए वे सार ससारको भी दु खके ज्वाला- 
मुखीमे भस्म होते देखकर आनन्दित रह सकते हे । वे यह नही सोचते कि 
इस अन्धारावनाका परिणाम कभी भी सुखद नहीं हुआ है। आत्माको 
संस्कृत बनाना ( 50ए (प्रॉप्मा४ ) उन्हें पसन्द नहीं है। उन्हें 
इसके लिए अवकाश नहीं है। स्व० रबीचछनाथ ठाकुरने एक अमेरिकन 
से कहा था-आप लोगोके पास अवकाश नहीं हे। कदाचित्‌ है भी, 
तो आप उसका उचित उपयोग करना नहीं जानते। अपने जीवनकी दौडमें 
तुम इस वातकों सोचतेके लिए तनिक भी नहीं सकते कि, तुम कहा और 
किस लिए जा रहे हों। इसका यह फल निकला, कि तुम्हारी उस सत्य- 
दर्गनकी गक्ति चली गई।” ४ 
कारलाईल जैसा विद्वान कहता है “हि7र0ए४ ४ए४2-अपनी 
आत्माको जानो के स्थानमे अब यह वात सीखो “70छ ४09 एछ०ऐे: 
क्या 00 77-अपने कामको जानो और उसे पूरा करों। अध्या- 
त्मवादी यह कभी नहीं कहता कि अपने कर्तव्यपालनमे प्रमाद करो। 
उसका यह कथन अवव्य है, कि शरीरके साथ आात्माकी भी सुधि लेते 
रहो। स्वामी (आत्मा) की चिन्ता न कर सेवक (भरीर) की गुलामीमे 
ही अपनी शक्तिका व्यय करना उचित नही है। अधिक कांर्यव्यस्त व्यवितसे 
गान्त भावसे पूछो कि इस जबरदस्त दौडबूपको कब तक करोगे ? धान्ति- 





१. रिंआतताा॥ं4 72800 850 ॥0 76, "शिएा 4ैपलएं- 
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-ए06 वउक्मा7९४ 3586 ?एब#-)ता9 & ॥8 कक्ााए8 (०. 479, 
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पर्वक जीवन क्यो नहीं विताते ” तो वह कहेगा, मे इसमे ही आनन्द मालम 
पडता है। हा, यदि वह व्यक्ति अन्त निरीनषण (॥)77080९200॥) का 
अभ्यास रखे, तो वह यह स्वीकार करेगा, कि कोल्हुके वेलके समान जीवन 
विवेकी मानवके लिए गौरवकी वस्तु नहीं कहा जा सकता। गान्धीजीने 
अमेरिकाकों एक महत्त्वपूर्ण सन्देश दिया था- वह (अमेरिका) धनको 
उसके सिंहासन या तख्तसे हटाकर ईव्वर्के लिए थोडी जगह खाली करे। 
गान्धीजीने यह भी कहा, मिरा खयाल हैँ कि अमेरिकाका भविष्य उजला 
है। लेकिन अगर वह धनकी ही पूजा करता रहा, तो उसका भविष्य काला 
हैं।” उनका यह वाक्य कितना सुन्दर है “लोग चाहे जो कहे, धन आखिर 


कै 
से 


तक किसीका सगा नहीं रहा। वह हमेझ्ा वेबफा (वेईमान) दोस्त सावित 
हुआ है”-(हरिजन-सेवक १०-११-४६, ३६६) 

विद्वगान्ति-स्थापनके विपयमे गभीर विचार करते हुए श्री वैरिस्टर 
चपतरायजीने अपनी पुस्तक 6 (क्याए६८ 0० सत्य 
( ?. 57 ) में लिखा है, कि वास्तविक गान्तिकी कामना करनेवाले 
, जिनवगासनभक्त तथा अन्य अल्प व्यक्ति हें। गान्तिभग करनेवाले अपरि- 
मित सख्या वाले है। उनमेंसे एक वर्ग (१) उन धर्मान्यों (["७7800&) 
का है, जो सोचते हे कि अपने रक््तपातपूर्ण कार्यो द्वारा अपने ईब्वरकी 
प्रसन्नताको प्राप्त करेगे, और ईव्वरसे क्षमा भी भ्राप्त कर लेगे। उस 
ईग्वरसे वडें-वर्डे पुरस्कार पानेकी इन भकक्‍तोकों आजा है। साम्प्रदायिक 
विहेप प्रज्वलित करनेवाले तथा अमानुपिक हृत्यों द्वारा इस भूतलपर 
नारकीय दृव्य उपस्थित करनेवाले इन मजहवी दीवानोंके द्वारा वि्व्मे 
यथार्थ ऐक्य तथा गान्तिका दर्शन दुर्लभ वन जाता हैं। इनके सिवाय दूसरा 
वर्ग (२) गिकारीकी भावना ( रिफ्माश8 #ापा ) के 
नशेमे चर है। वे दूसरोकी सपत्ति या भूमि-रक्षणमे सहायता इसी 
आवारपर देते हे, कि तुम बह स्वीकार करो कि वल ही सच्चा है 
( 007 8 ४४६ ) । तुम उनको वलणाली स्वीकार करो। 
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उनकी धारणा है कि ससारमे दुर्वेल मनृष्योका सहार करके ही वे योग्य 
बनते है। 

दशान्तिके उपासकोकी सख्या या प्रभाव इतना अल्प है, कि वे आजके 
कटनीतिज्ञोके छल-प्रपचके विरुद्ध कुछ भी महत्त्वपूर्ण कार्य नही कर सकते | 
घन और सत्ताके बलपर सत्यका द्वार प्राय अवरुद्ध रहा करता है। दे 
सत्ताधीय शिकारीकी मनोभावनावाले कही भी जाते हे और दूसरोकी 
दुर्वलताओसे लाभ उठा प्रजातन्त्र, जनतन्त्र, साम्राज्यवाद, साम्यवाद आदि 
मोहक सिद्धान्तोके नामपर वडे-व्ड देशोको हजम कर लेते हे, जैसे व्याघु 
गायको स्वाहा कर देता है। ऐसी व्याघवृत्तिवाले राप्ट्री या उनके नेताओो 
के कारण विश्वशान्तिपरिषद्‌ 4,८82076 0 ६०६07 प्राय 
विन्ोदजनक ही रही। बढें-वडे सम्मेलन पवित्र उद्देश्योके सरक्षण तथा 
वृहत्‌ मानवजातिमे वच्धुत्व स्थापना्थ किए जाते है, किन्तु शिकारी- 
भावना-समन्वित प्रमुख पुरुषोके प्रभाववश अंधेके रस्सी वँटने और बकरी 
हारा वँटी रस्सीके चरे जाने जैसी समस्या हुआ करती है। 

पश्चिममें विजञानने ईश्वरके अस्तित्वको माननेमे अस्वीकृति व्यक्त ' 
की, जडतत्त्वकों ही सव कुछ बताया ; इस' शिक्षणके कारण धामिक द्वल्दो 
की तो समाप्ति हो गई, किन्तु पूर्वके देशोने धामिक अत्याचारोके कार्योको 
अक्षुण्ण जारी रखा है। पश्चिममे धर्मान्धताके अन्त होनेका यह परिणाम 
नहो हुआ, कि विशुद्ध घामिक दृष्टिवाले सत्पुरुपोका विकास हुआ हो। 
विश्वविद्यालयोकी शिक्षाने ऐसे अनाध्यात्मिक व्यक्तियोकी नवीन सृष्टि 
को, जो अपना सानद अस्तित्व तथा समृद्धिको चाहते है। इसमे वाधा आती 
हो, तो उसे निवारण करनेके लिए वे कितने भी मनुष्योको यममन्दिसमें 
भेजनेको तैयार है। पशुओको तो वे वेजबान होनेके कारण वेजान मानते 
है। वास्तव दृष्टिसे देखा जाय, तो आत्मतत्त्व अविनाशी है। इससे आदर्श 
की रक्षा करते हुए मृत्युके मुखमे प्रवेश करना कोई बुरा नही है। सोमदेवसूरि 
कहेंते है- 
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“कण्ठगर्तरपि प्राणनाशिभ कर्म समाचरणीयं कुशलमतिभिः ॥” 
-नी बा० ३७, २०। 
उत्कृष्ट वृद्धिवाले व्यक्तियोंकों कण्ठगत प्राण होनेपर भी निन्‍्दनीय 
कार्य नहीं करता चाहिए। 
यह है भारतीय पवित्र आदर्ण। जडवादी प्राणरक्षाके नामपर जगत्‌ 
भरके सहारको उद्यत होता है, तो आदर्णवादी आध्यात्मिक अपने ध्येयकी 
रक्षार्थ जीवनका भी मोह नही करता है। भोगासक्त ससारको महपि कुन्द- 
कुन्दकी चेतावनी ध्यानमे रखनी चाहिए। 
'. “एक्को करेंदि पाव॑ विसयणिमित्तेण तिव्वलोहेण । 
णिरयतिरियेसु जीवो तस्स फल॑ भुजदे एक्को ॥ १५॥ 
“वारहमशगुवेक्खा । 
यह जीव, पाच इन्द्रियोंके विषयोके अवीन हो तीज़ लालसापूर्वक 
पापोको अकेला करता हूं और अकेला' ही उनका फल भोगता है। 
महाकवि वाल्मीकि अपने जीवनके पर्व भागमे महान्‌ लुटेरा डाक्‌ 
था। एक वार उसकी दृष्टिमे उपरोक्त तत्त्व लाया गया, कि तुम्हारा 
डकतीसे प्राप्त धन सब कृटुम्बी सानन्‍्द उपभोग करते है, किन्तु वे बस 
पापमे भागीदार नही होगे ; फल तुम्हे ही अकेले भोगना पडेगा। वाल्मीकि 
ने अपने कुटुम्वमें जाकर परीक्षण किया, तो उसे ज्ञात हुआ, कि पापका 
बँटवारा करनेको माल उड़ानेवाले कृटुम्वी लोग तैयार नही है। इसने शक 
वाल्मीकिके हृदय-चक्ष्‌ खोल दिए और उसने डाकूका जीवन छोडकर ऐसी 
सुन्दर जिन्दगी वना ली, कि अवतक जगत्‌ रामायणके रचयिताके हुपमे 
उस भहाकविको स्मरण करता है। 
इस युगके साम्राज्यवादी, डिक्टेटर अथवा भिन्न-भिन्न राजनैतिक 
विचारधारा वालोको भी यह नग्न सत्य हृदयंगम करना चाहिए, कि आज 
परिस्थिति अथवा विशेष सावनवञ उनके हाथमे सत्ता है, वल है और 
इससे वे मनमाने रूपमे जिकारीके समान दीन-हीन, अगिक्षित अथवा 
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असभ्य कहे जानेवाले मनृष्योकी स्वतत्रताका अपहरण करे, उन्हें अनैतिक 
बना सदाके लिए अधकूपमे डाले रखे, ताकि वे फिर उच्च गौरवपूर्ण राष्ट्रके 
रूपमे अपना सिर न उठावे, उनका धन अपहरण करे, उनकी सस्क्ृतिको 
चौपट करे और एक प्रकारसे उनका जीवन पशुतापूर्ण बनावे , किन्तु इन 
अनर्थोका दुष्परिणाम भोगना ही पडेगा। प्रकृतिका यह अवाधित नियम, 
03 ए00 80ए, 80 ए०प 7४७70-जैसा बोओ, तैसा कार्टों 
इस विषयमे तनिक भी रियायत ने करेगा। कथित ईइवरका हस्त- 
क्षेप भी पापपड्डेसे न बचावेगा। वैज्ञानिक धर्म तो यही शिक्षा देता है, कि 
अपने भाग्यनिर्माणकी शक्ति तुम्हारे ही हाथमे है, अन्यका विश्वास करना 
भुमपूर्ण है। अभी तो राजनैतिक जगत्‌के विधातागण अपने आपको साख्य 
के पुरुष समान पवित्र समझते हे और यह भी सोचते है, कि अपने राष्ट्रहित 
के लिए जो कुछ भी कार्य करते है वह दोष उनसे लिप्त नहीं होता। जैसे 
प्रकृतिका किया गया समस्त कार्य पुरुषको बाधा नही पहुँचाता। यह महान्‌ 
भ्रमजाल है। कत्तृ त्व और भोक्तृत्व पृथक्‌-पृथक्‌ नही है। कारण भुक्ति- 
क्रियाकत्त्‌ त्व ही तो भोकतृत्व है। जगत्‌का अनुभव भी इस बातका समर्थन 
करता हूँ । 

जैनशासन सबको पुरुपार्थ और आत्मनिर्भरताकी पवित्र शिक्षा देता 
हुआ समझाता है , कि यदि तुमने दूसरोके साथ न्याय तथा उचित व्यवहार _ 
किया, तो इस पुण्याचरणसे तुम्हे विशेष शान्ति तथा आनन्द प्राप्त होगा। 
यदि तुमने दूसरोके न्‍्यायोचित स्वत्वोका अपहरण किया, प्रभुताके मदमें 
आकर असमर्थोको पादाक्रान्त किया, तो तुम्हारा आगामी जीवन विपत्ति 
की घटासे घिरा हुआ रहेगा। इस आत्मनिर्भरताकी शिक्षाका प्रचार होता 
आवश्यक है। यदि प्रभुताक़े मद-मत्त व्यक्तिकी समझमे यह आ गया, कि 
पशु-जगत्‌के नियमोका हमे स्वागत नही करना चाहिए तो कल्याणका मांगे 
प्रारभ हो जायगा। ज्ञानवान्‌ मानवका कत्तंव्य है कि वह अपने जीवनकी 
चिन्तनाके साथ अपने असमर्थ अथवा अज्ञानी बन्धुओको बिना किसी भेद- 
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भावके सम्‌झ्त करनेका प्रयत्न करें। चालाकी, छल और प्रपच करनेवाला 
स्वय अपनी आत्माको धोखा देता है। अन्य धर्मगुस्ओके समान जैनशासन 
इतना ही उपदेश देकर कृतकृत्य नही बनता है कि तुम्हे दूसरोका उपकार 
करना चाहिए। बुरे कामका फल्न अच्छा नही होगा ।” जैनधर्म जब विज्ञान 
( 500॥0०6 ) है, तव उसमे प्रत्येक वातका स्पष्ट तथा सुव्यवस्थित 
वर्णन है। उसमे यह भी बताया है, कौनसे कार्य बुरे हे, उनसे वचनेका 
कया उपाय हैं आदि। आज जो पदिचिममे धतकी पूजा ((॥7707- 
४४078)॥9 ) हो रही है, उसके स्थानमे वहा करुणा, सत्य, परिमित 
परिग्रहवृत्ति, अचौये, ब्रह्मचर्यक्री आराधना होनी चाहिए। विद्याधन 
जैसे देनेसे बढता है, इसे लेनेवाला और देनेवाला आनन्दका अनुभव करता 
, इसी प्रकार करुणा और प्रेमका प्रसाद हैं। करणाकी छायामें सब जीव 
आनन्दित होते है। दूसरे प्राणीको मारकर मास खाना, शिकार खेलना 
आदि करुणाके विघातक है। मासाहार तो महापाप हे। मासाहारीकी 
करुणा या अहिसा ऐसी ही मनोरजक है, जैसे अन्धकारसे उज्ज्वल प्रकाश 
की प्रादुर्भति होता। जब तक बडे राष्ट्र या उनके भाग्यविधाता मास-भक्षण, 
शिकार, मद्यपान, व्यभिचार, अनुचित उपायोसे दूसरोकी सपत्तिका अपहरण 
करना आदि विक्ृतियोसे अपनी और अपने देशकी रक्षा नहीं करते, तव 
तक उज्ज्वल भविष्यकी कल्पना करना कठिन है। हिसादि पापोमे निमेग्न ' 
व्यक्ति दूसरोके दु खोके निवारणकी सच्ची वात नहीं सोच पाता । असात्त्विक 
आहारपानसे पशुताका विकास होता है। सुखका सिन्धु वहा ही दिखाई 
पडता हे, जहा करुणाकी मन्दाकिनी वहा करती है। 
कोई व्यक्ति तक॑ कर सकता हैं कि आजके यगमे उपरोवत नैतिकता 
के विकासवी चर्चा व्यर्थ है, कारण उसका पालन होना असम्भव हे। 
एसी वातके समाधानमे हम यह बताना चाहते है, कि यदि कुछ समर्थ 
व्यक्ति अपने अन्त करणमे पवित्र भावोके प्रसारकी गहरी प्रेरणा प्राप्त 
कर ले, तो असम्भव भी सम्भव हो सकता है। अकेले गान्धीजीने अपनी 
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अन्तरात्माकी आवाजके अनुसार देशमे अहिसात्मक उपायसे राजनैतिक 
जागरणका कार्य उठाया था, आज स्वतत्र भारतवर्ष तथा विश्व भी यह 
अनुभव करता है, कि उस व्यक्तिने देशमे कितनी शक्ति और चेतना उत्पन्न 
की। आवश्यकता है जीवन उत्सग करनेवाले सच्चे, सहृदय, विचारशील 
सत्पुरुषों की। पवित्र जीवनके प्रभावसे पशु-जगत्‌मे भी नेसगिक करता 
आदि नही रहने पाती, तब तो यहा मनृष्योके उद्धारकी बात है, जो असभव 
नही कही जा सकती। 


आज जो दुनियामे रगभेद, राष्ट्रभेद आदिकृत विषमताओका उदय 
है, वह अन्य कालमे दूर हो सकता है, यदि समर्थ मानवससारमे ऋषिवर 
उम्ास्वामीकी इस शिक्षाका प्रसार हो सके। पू जीवादकी समस्या भी 
सुलभ सकती है, यदि सम्पत्तिशालियोके हृदयमे यह बात जम जाय कि- 
“बहारस्भपरिग्रहत्व॑नारकस्पायुष:“-बहुत आरम्भ और परिग्रहके 
कारण नरकका' जीवन मिलता है।' इससे अर्थकी ही भगवान्‌ मान भजन 
करने वालोको अपना भविष्य ज्ञात कर जीवन-परिवतंनकी वात हृदयमे 
उदित होगी। “अल्पारम्भपरिग्रहत्व मानुषस्थ/-थोडा आरम्भ और 
थोडा परिग्रह मनुष्यायुका कारण है।' छल प्रपचके जगत्‌मे निरन्तर विचरण 
करनेवाले राजनीतिज्ञोकों आचाय बताते हे-“माया तैयेग्योनर्स्थ- 
'मायाचारके द्वारा पशुका जीवन प्राप्त होता है ।” कूटनीतिज्ञ अपने षड्यल्नो 
को वहुत छिपाया करते हे, इस आदतके फलस्वरूप पशु-जीवन मिलता है, 
जहा जीव अपने दु ख-सुखके भावोको वाणीके द्वारा व्यक्त करनेमे असमर्थ 
होता है । इतना अधिक छिपानेकी शक्ति बढती है । 


पवित्राचरण, जितेन्द्रिता, संयम (56 (०॥४०0) के द्वारा 
स्‌रत्वकी उपलब्धि होती है। आचार्य उमास्वामीके कथनसे यह स्पष्ट 


१ आरंभ” हिसन कार्यको कहते है। 'परिग्रह'ं मसत्वभावको 
फहते हे । 
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होता है, कि आज पाप-पकमे निमग्न प्राणी अपनी अमर आत्माको नीच 
पर्यायम ले जाता है, जहा दुख ही दुख है। आज जो वर्गेकी श्रेष्ठता, 
(88०९-979270५ए) अथवा रगभेद (00007 [)]80- 
07 ) की ओटमे अभिमान और घृणाके वीज दिखते है, उसका फल 
सूत्रकार बताते है- ; 
“परात्मनिन्दाप्रशसे सदसद्ग णोच्छादनोद्भावने च नीचेगेंत्रिस्प ॥ 
| “त० सूृ० ६२५ 
दूसरेकी निन्‍दा, अपनी प्रशसा करता, दृसरेके विद्यमान गुणोको 
ढाकना और अपने झूठे गृणोका प्रकट करना इन कार्योके द्वारा यह जीव 
निन्‍दनीय तथा तिरस्कारपूर्ण अवस्थाको प्राप्त करता है। 
आज जो अनेक राप्ट्रोमे घृणा, जातिगत अहंकार आदि विकार 
समा गए हें वे उन राष्ट्रोका इतना भीषण विनाश करेगे, जितना लाखो 
अणुबमका प्रयोग भी नहीं करेगा। आत्मगत दोषोके द्वारा जीव इतने 
गहरे पतनके गतंमे गिरता है, कि जहासे विकासका मार्ग ही गणनातीत 
कालके लिए रुक जाता हैं। 
सत्ताधीश सफलताके मदमे मस्त हो आश्रित व्यक्तियों और देशोको 
अपने मनके अनुसार नचाता है, उन्हें कप्ट पहुँचाता हूँ । उनका चिरस्थायी 
नैतिक पतन हो, इस उद्देश्यसे वह उन्हे पापपूर्ण व्यसनोमे फंसाता हैं और 
कहता हूँ कि हम क्‍या करे, इनने स्वय पापोको आमत्रित किया है। ऐसे 
धू्तोके चरित्रपर स्तोमदेवसूरि प्रकाश डालते हुए कहते हे- 
“स्वव्यत्ननतर्पणाय धृतेर्दरीहितवृत्तय” क्रिपन्ते श्रीमन्तः ॥” 
-मी० बा० ३८, २० 
धूर्ते लोग अपनी आपत्तिके निवारणार्थ श्रीमानोकों पापमार्गमे 
आसकत कराते है ।' पुरातन भारत और अग्रेजी भारतके चित्रोके सन्तुलनसे 
पता चल सकता है कि धू्त लोग किस प्रकार स्वार्थपुष्टिनिमित्त महान 
न॑तिक राष्ट्रको कुमार्गरत करते हे। जो देश अपने प्रामाणिक व्यवहारके 
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लिए प्रसिद्ध रह आया है, जहा झूठ, चोरी आदि वडे पातक माने जाते 
हैं, जहा सत्यके पीछे जीवनभर सकटका सहर्प स्वागत करनेको लोग 
तैयार रहते थे, वहा ही भारतीय जीवनमे मर्यादातीत अग्रामाणिकताका 
प्रवेश हो गया। यह अग्रेजोकी स्वशासनकालीन कूंटनीतिका परिणाम 
हूँ। न्यायालयकी विशेष पद्धतिके द्वारा सारे राष्ट्रमे वेईमानी, छल, प्रपच 
करनेकी प्रकारान्तरसे शिक्षा प्रदान की गई थी। अर्थ-प्रदानके द्वारा अनर्थ 
का पोषण हुआ। विविध भातिकी अनैतिकताका विषवृक्ष सफल हो अपने 
कटुफल देने लगा, यह कूटनीतिका मोहक सस्करण ही है। किसी राष्ट्रको 
दीन हीन दु खी बना गोपणनीति द्वारा विपय-विलासितामे मग्न होते वालो 
को यह सूत्र प्रकाश प्रदान करता है, कि दूसरोको दुखी करनेसे, शांकाकुल 
करनेसे तथा उनके प्राणघात आदिसे यह जीव अपने लिए विपत्तिका वीज 
बोता हँ- 
“दुःखशोकतापाऋन्‍्दनवधपरिदेवनान्यात्मपरोभयस्थानान्यसद्ेधस्य ।* 
“० सु० ६, ११ । 
आज महायुद्धके प्यंवसान होनेपर पराजित राष्ट्रोके प्रति अमानुपिक 
व्यवहार होने लगा और ऐसा प्रयत्न किया जा रहा है, कि वे बहुत समय 
तक अपना मस्तक गौरवपूर्वक न उठा सके। शासक और श्ञासितोके 
कल्याणका उपाय इसमें नहीं है, कि परस्परमे विद्वेषाग्नि सदा प्रज्वलित 
रहे। मनुष्यताकी पुकार तो यह है, कि उनके साथ मानवोचित व्यवहार 
हो और उनकी आत्माकों सद्गुणोकी ओर प्रगति करनेमे न केवल स्वतत्रता 
हो, वल्कि प्रेरणा और सहायता भी हो | दुप्टतापूर्ण वृत्तिका प्रदर्शन करनेपर 
तो दण्डका प्रहार आवश्यक है। उसका ध्येय दुष्टताका विनाग हो, न कि 
व्यक्तिका उन्मूलन कार्य। सोमदेव सूरि दण्डके प्रयोगके विषयमे एक 
बातसे सतर्क करते है कि यदि दण्ड प्रयोगमें विवेकसे काम व लिया, तो 
लाभके स्थानमें अलाभ होगा। 
“दुष्प्रणीतोीं हि दण्ड: कामक्रोवाभ्यामन्ञानाद्वा सर्वविद्वेषं करोति ॥ ६8१०४। 
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काम, क्रोव अथवा अजानवज्ञ दण्डका अनुचित प्रयोग सर्वत्र विह्वेषके 

भवोको उत्पन्न करता हूँ । स्वतत्र भारतके बासन-सूत्रधारोको इस अमूल्य 
त्रको हृदयगम करना चाहिए 

जहा परस्पर सदभावना, सहानुभूति, सच्चा प्रेमका निर्मर न बहे 
वहा तो एक प्रकारसे नरकका राज्य समझना चाहिए। समाज या राप्ट्रके 
'भाग्यविधाताका कत्तंव्य हैं कि वह जनताकी अधोमृखी वृत्तियोपर नियत्रण 
रखे और उसमे सदभावनाओका प्रकाग् फैलावे। शासकका कार्य खटमल 
की भाति शोषण नहीं है। उसका कत्तंव्य मेघमालाके समान अमृतवर्षा 
करके इस भूतलको सर्वप्रकारसे सपत्न और समृद्ध करनेमे है। आज गोपण 
नीतिका वोलवाला दिखाई पडता है। झासक गासितोका शोषण करता 
हैं, धनी निर्धनीका, मिलमालिक मजदूरोका शोषण करनेमे मग्न हैं। 
उन्हें सोचना चाहिए कि इस अल्पस्थायी मनृष्य जीवनमे अधिक धनकी 
तृष्णा द्वारा हमारा कल्याण नहीं है, कारण मरनेके वाद कुछ भी साथ नही 
जाता। अत अपने आश्रितजनोंको कमसे कम जीवनकी आवश्यक सामग्री 
अवव्य प्राप्त कराना चाहिए। सच्चा आनन्द केवल अपना पेट भरनेमे नही 
है, वल्कि अपने आश्रित सभी लोग सुखी हो, और उन्हे कोई कप्ट नहीं 
है, ऐसी स्थिति उत्पन्न करनेमे है। जैनगास्त्रकारोने कहा है, जो गृहस्थ 
दान नही देता है, उसका घर इ्मगान तुल्य है। यदि जक्तित त्याग (दोन) 
का तत्त्व धनिकोके अन्त करणमे प्रतिष्ठित हो जाब, तो अर्थवान्‌ और 
अथविहीनोका सघपे दूर होकर मबुर सम्वन्धोकी स्थापना हो सकती है। 

इस जीवनसग्राममें सदा अपराजित जीवन रहे, इसलिए योग्य 
गृहस्थ उन वीरोकी कुछ समय तक एक चित्त हो, बदना तथा गुणानु- 
चितन करता है, जिनने भौतिक दुर्वलताओपर विजय प्राप्त की है, साथ 
ही काम, क्रोव, लोभ, मान, मोहादि रिपुओकों भी पराजित किया है। 
इस आदर्णकी आराबनासे आत्मा व्यामृग्य नहीं बनता हूँ। दान देनेसे 
सहानूभूति तथा सहयोगका सच्चा भाव सजग रह समाजको मगलमय 
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बनाता है। तीत्र रवार्थभावना पतनकी ओर प्रेरणा करती है। हृदयमे यदि 
प्राणीमात्रके प्रति “समता सर्वभतेष” की भावना प्रतिष्ठित हो जाय, तो 
आन्तरिक साम्यकी अवस्थितिमे बलपूर्वक स्थापित किए गए कृत्रिम 
साम्यवादकी ओर कौन झुकेगा ? आजके युगमें सहयोग, परस्पर सहायता, 
सहानुभूति, एक्य, उदारता, प्रेम, प्रामाणिकता, सतोष, स्पष्टवादिता, 
निर्भीकता, स्वस्त्रीसन्तोष, सयम सदृश सद्गूणोकी यदि अभिवृद्धि हो जाय, 
तो विश्वमें बहुतसे विषमता तथा विषाद उत्पन्न करनेवाले विवादोका 
अवसान हुए बिना न रहे। राज्य शासनकी कोई भी पद्धति हो, उसके भीतर 
यदि पूर्वोक्त प्रवृत्तिका पोषण होता है, तो वह श्रेष्ठ है। शासन पद्धति 
साध्य नही, साधन है। साध्य है ज्ञान्ति, समृद्धि तथा मनुष्य जीवनकी सफ- 
लता। उन्नतिके लिए विविध धर्मग्रन्थ अहिसा, सत्य, शील आदिका उल्लेख 
करते हे, किन्तु वे यह स्पष्टतया नहीं बताते, कि इन सिद्धात्तोका सम्यक्‌ 
परिपालन किस प्रकार सभव है ” 

हजरत मसीहके प्रेमका अर्थ बराबर समझमे नहीं आता, जब वे 
मनृष्यको तो यह कहते हे कि अगर कोई तुम्हारे एक गालपर चपत मारे, 
तो तुम अपना दूसरा गाल उसके समक्ष कर दो, किन्तु वे स्वयं जीवित 
मछलियोको अपने भक्तोको खिलाते हुए यह नही सोचते, कि इन हतभाग्य 
जीवधारियोको मारे जानेंमे प्राणान्त व्यथा होगी। ब्रह्मचय और शीलकी 
महत्ताका एक बार सीतादेवीके चरित्रमे दर्शन करनेके उपरान्त जब हमे 
पाण्डवोके चरित्रमे द्रौपदीको पचभर्तारीके रूपमे सती बताया जाता है, 
तब हमे पातिक्नत्य धर्मका अविरोधी स्वरूप हृदयगम करनेमें काठित्यका 
अनुभव होता है। ऐसी ही कठिनतापूर्ण सदाचारकी विभिन्न प्रवृत्तिया 
समक्ष आती हे। जैनशासनका सृव्यवस्थित वर्णन ऐसे सकटोसे परे है। 
उसमे इस बातका प्र्णतया स्पष्ट विवेचन किया गया है, कि अहिसा, सत्य, 
अचौये, ब्रह्मचयं तथा अपरिस्रह वृत्तिका पोषण करनतेकी चर्या किस प्रकार 
हैँ और किस प्रकारकी प्रवृत्तिसे इसका विनाश होता है। गृहस्थ अवस्थामे 
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कमसे कम कितनी प्रवृत्ति करे और किस क्रमिक विकासपूर्ण पद्धतिसे 
आगे बढ़े ? महान्‌ साधक श्रमणके पदको प्राप्त कर कैसे चर्या करे ? जैन 
आचार भ्रन्थोमे इस विषयपर विश्द विवेचन किया गया है। उदाहरणार्थ 
अपरिग्रह ब्रतको देखिये। साधारण गृहस्थका कत्तंव्य है कि अपनी आवद्य- 
कतानुसार धनधान्य, बर्तन, वस्त्र, मकानादिकी मर्यादा वाधकर शेष पदार्थों 
के प्रति किसी प्रकारका ममत्व या तृष्णा न करे। उसका ममत्व मर्यादित 
पदार्थों तक ही सीमित हो जाता है। इस ब्रतको निर्दोष पालनेके लिए पाच 
अतीचारो-दोषों (]):७82768&078) का रक्षण आवश्यक है। इस 
विषयके महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ रटनकरडश्रावकाचा रमे स्वामी समस्तभद्ग कहते है- 
“अतिवाहनातिसंग्रहविस्मपलोभातिभारवह॒नानि । 
परिमितपरिग्रहस्य च विक्षेपा: पझच कथ्यन्ते ॥/-६२ 

प्रयोजनसे अधिक सवारी रखना, आवच्यक पदार्थोका अधिक 
संग्रह करना, दूसरेके वैभवकों देखकर विस्मय धारण करना। जिससे यह 
व्यक्त होता है, कि धन दौलतके प्रति तुम्हारे हृदयमे मोह है, अन्यथा 
अधिक परिग्रहके कारण विशेष सूखी समझना चाहिए था। बहुत लोभ 
करना, बहुत भार लादना ये पाच अतीचार-दोप परिग्रहपरिमाणकब्रतके 
कहे गए हू । 

इस परिग्रहपरिमाणब्रतके स्वरूपमे यह बताया है कि अपनी आव- 
श्यकता तथा मनोवृत्तिके अनुसार धन, धान्यादिकी मर्यादा बाध लेनेसे 
चित्त लालचके रोगसे मक्‍त हो जाता है। भर्यादाके वाहरकी सपत्तिके 
बारेमे “ततो5थिकेषु निस्पृहता” का भाव रखना आवश्यक कहा है। 

अहिसाके विषयमे बताया है कि वह प्राथमिक साधक यह प्रतिज्ञा 
करे कि में सकल्प पूर्वक मनसा, वाचा, कमंणा, कृत, कारित, अनुमोदना 
द्वारा किसी भी त्रस जीव ( 706 ०४९ ) का प्राणघात 
न करूँगा, तव उसे स्थल हिंसाका त्यागी कहेंगे। इस परिभापासे मास 
भेक्षण, शिकार खेलना आदिका त्याग इस अहिंसकके लिए अनिवार्य 


डश्प जैनशासन 


है। उसके पच अतीचार इस प्रकार कहे गए है, १ छेदना, २ दुर्भावपूर्वक 
बाधना, ३ पीडा देना, ४ बहुत बोझा लादना, ५ आहार देवेमें त्रुटि करना 
या आहार न देना। इनके द्वारा अहिसात्मक दृष्टिका पोषण होता है। 
रलकरडश्रावकाचार, सागारधर्मामत आदि ग्रन्थोसे यह विषय स्पष्टतया 
तथा व्यवस्थित रूपसे समझा जा सकता है। इस विषयका प्रतिपादन 
'पृर्णतया मनोवैज्ञानिक है। जैनियोमे जो अहिसात्मक वृत्तिका यथाशविति 
पालन है, उसका कारण वैज्ञानिक शैलीसे प्रकाश डालनेवाले सत्साहित्य 
का स्वाध्याय, प्रभाव तथा प्रचार है। 

इन अहिसा आदि ब्रतोके श्रेष्ठ आराधक दिगम्बर जैन महामुनि 
आचार्य श्री शान्तिसागर महाराजसे मेने एक बार पूछा था- महाराज, 
इस यूगमे उन्नति तथा शान्तिका उपाय क्या है?” आचार्य महाराजने 
जो समाधान किया था, यथार्थमे विश्वकी विकट समस्याओका सरल 
सुधार उसीमे निहित है। महाराजने कहा-“विना पाप और पापबुद्धिका 
त्याग किए, न व्यक्तिका सुधार हो सकता है, न समाजका , न राष्ट्रका, 
और न विश्वका। जिस जिस जीवने हिंसा, झूठ, चोरी, कुशील तथा अधिक 
तृप्णाका यथाशक्ति परित्याग किया है, उसका उतना कल्याण हुआ ह। 
जिनने हिंसादि पापोकी ओर प्रवृत्ति की है, वे दुखी हुए है।” वास्तव 
जगत्‌का सच्चा कल्याण आचाये महाराजके कथनानुसार पाप तथा 
पापवुद्धिके परित्यागमे है।” महपि कुन्दकुल्दका कितना पवित्र उपदेश है- 

“जिणवयणमोसह॒सिण विसयसुहविरेष्ण भ्रभियभूय। 

जरमरणवाहिहरणं खयकरणं सब्वदुदलाणं ॥/-दहानप्राभृत 

(जिन भगवानकी वाणी परमौषधि रूप है। यह विषय-सुखंका 

त्याग कराती है। यह अमृत रूप है। जरा-मरण व्याधिको दूर करती है 

तथा सब दु खोका क्षय करती है। 

यह जिनेन्द्र वाणी विश्वकी सपत्ति है। प्रत्येक व्यव्तिकों यह अंधि- 
कार है, कि इस अभयप्रद अमृतर्वाधणी जिनवाणीके रसास्वादन दीया 
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अपने जीवनकों मगलमय वबनावे। यह वीतरागका भासन पहले समस्त 
भारतमे वन्दतीय था। यह राप्ट्रवर्म रह चुका है। साप्रदायिक सकटों 
तथा धर्मान्धोंके लोमहरपंण करनेवाले अत्याचारोके' कारण इसके आरा- 
धकोकी सख्या कम हुईं। इन अत्याचारोके कारण और स्वरूपपर प्रकान 
डालना आवश्यक नहीं प्रतीत होता। 

आज विज्ञान प्रभाकरके प्रकागके कारण जो साप्रदायिकताका अन्च- 
कार न्यून हुआ है, उससे इस पवित्र विद्याके प्रमारकी पूर्ण अनुकूलता 
प्रतीत होती है। जिनगणीकी महत्ताकों हृदयगम करनेवाले व्यक्तियोंका 
कर्तव्य है कि इस आत्नोद्धारक तत्त्वजञानके रसास्वादन द्वारा अपने जीवन 
को प्रभावित करें और जगत॒को भी इस ओर जआकषित करे, ताकि 
सभी लोग अपना सच्चा कल्याण कर सके। इस कार्यमे निराग्ाके लिए 
स्थान नहीं हैं। सतकार्योका प्रबत्त सतत,चलता रहना चाहिए। जितने 
जीवोको सम्यक्जानकी ज्योति प्राप्ति होगी, वह ही महान्‌ लाभ है। 
कम से कम “श्रेय: यत्नवतोःस्त्येव -प्रवत्त करनेवालोका तो अवच्य 
कल्याण है। हमे सगठित होकर ससारके प्रागणमे यह कहता चाहिए- 

जिनवाणी सुधा-सम जानिके नित पीजो धीवारी । 





१ जआापचरितन्‌, गरताक्ा 2गागवृषशए. 5वोश॑0रड अल्ताहएयों 
चेंशाडाओ, 07. एऐणा 085शा४ए0 8 गक्लाशराएड5, 5गजाए'$ प्वाइ- 
ण'५ ए पाता. आदि पुलकोंते इस वातका परिज्ञान हो सकता है। 

२ शात्मा प्रभावनीयः रत्वन्नयतेजला सततमेव । 
दानतपोजिनपजाविद्यातिशयेइ्च जिनधर्म: ॥/-पु० सि० इलोक ३०१ 
-रत्नत्नयके तेज द्वारा अपनी श्रात्माको प्रभावित करें तथा दान, 

तपद्चर्या, जिनेन्द्रदेवकी पूजा एवं विद्याकी लोकोत्तरताके द्वारा जिन- 
शासनके प्रभावको जगतूर्म फेलादे । 
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जबसे भारतने अहिसात्मक सफग्राम द्वारा स्वातत्र्य प्राप्त किया है, 
तबसे स्वत्र अहिसाके महत्त्वकी महिमा सुताई पडती है। विश्व मैत्रीकी 
आधारशिलापर अवस्थित जैन विचारशलीसे जगत्‌ मार्ग-प्रदर्शन प्राप्त 
करना चाहता है। विश्वके अप्रतिम विद्वान्‌ जाज॑ वर्नाडशा जैन तत्त्वज्ञानपर 
अत्यन्त अनुरक्त प्रतीत होते है। जैन-अहिसाके आदेशकों शिरोधाय्य कर 
शा महाशय निरामिषभोजीका जीवन व्यतीत करते है। कुछ समय पूर्व 
उनने श्री देवदास गाधीसे कहा था, कि 'जिनधर्मके सिद्धान्त मुझे अत्यन्त 
प्रिय हे । मेरी आकाक्षा है, कि मृत्युके पदरचात्‌ से जैत परिवारसे जन्म धारण 
करूँ।” जैन विचारोका गाधीजीके जीवनपर गहरा प्रभाव रहा है। उनकी 
अहिसात्मक साधनाके प्रति अपूर्व निष्ठाको देख, पश्चिमके बडे-बडे 
विद्वान्‌ गाधीजीको जेनधर्मका अनुयायी मानते हेँ। सी० एफ० एण्डज 
महाशयने एक बार बताया था, कि जब राष्ट्रके पथ-प्रदर्शनमे बापका 
मार्ग तिमिर-तिरोहित बन जाता था, और वे आत्मप्रकाशके लिए लम्बे- 
लम्बे उपवासोका आश्रय लेते थे, उस समय वे प्राय जैनशास्त्रोंके सम्यक्‌ 





१. "म्ला8 ऊाथा5 प्रकढ प्री 00फ्रश्ड ए 96 खेशा। इच्ो०0 
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न“ तिान्लाग8. छएकावी। 92ए फैण्यवा फिणाशाव ? 


गे, हुए, 6श्ाफीााड ग्राणग्माक जब परापेश' चेशा। ग्रीप्रशाए८ 
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अनुशीलनमे निरत देखे जाते थे, जिसके प्रसादसे वे अपनी अहिसात्मक 
साधनाके क्षेत्रमे सफलतापूर्वक उत्तीणं होते रहे हे । 


अपने असहयोग-आन्दोलनको आरभ करनेके कुछ समय पूर्व महावीर 
जयतीके समारभका अध्यक्ष बन बापूने अहमदाबादमे कहा था, “जैनधर्म 
अपने अहिसा-सिद्धान्तके कारण विश्व-धर्म होनेके पूर्णतया उपयुक्त है”। 
सन्‌ १९४७ में एशिया महासम्मेलनके सदस्योके समक्ष प्रकाण्ड विद्वान 
हा० कालिदास नाग पूर्व मत्री रायल एशियाटिक सोसाइटी वगालने 
बडे महत्त्वपूर्ण विचार प्रस्तुत किए थे, कि 'आजकी राजनीति सरक्षणात्मक 
नियमोसे पूर्णतया पृथक्‌ होकर मानवजातिके ध्वसकी धमकी दे रही है। 
हम कृछ वर्षो या युगो पर्यन्त और धोखा दे सकते है, कितु हम इतिहासके 
निर्मम निर्णयसे नही बच सकते है। अनेक महान्‌ राष्ट्र, राज्य तथा साम्राज्य 
पराजित हो चुके अथवा वे पुरातत विनष्ट वस्तुओकी श्रेणीमे समाविष्ट 
हो गए है। यदि हम यह आशा करते है तथा चाहते है कि हमारा विनाश 
न हो, और हम मानव-सभ्यताके समुदायको कुछ समपंण करे, तो हमे जैन 


१, '?एगा06 ६0शीए एण ०6वें ० द्र6 ]89छ8 0 शाए- 
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एू6 74ए 8० भा एपीीए(९ 0०" 8 (९ए ए९७78 07 66९80०८४ 7006, 
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००ाए्रैफ्४ 40 ॥06 शं०्टर ण प्रपरशा श्गोगइक्वातणा , ७९ पाप 
ब87९९ शा 76 ग्ेशा। फाणाल्श$ था 80९९७६४ गणा-शणेशा0० 
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भहापुरुषोसे सहमत होना होगा और अपने अस्तित्वके हेतु अहिसाको अपना 
मौलिक सिद्धान्त स्वीकार करना होगा।” 

इस प्रसगमे भारतीय गणतत्र शासनके माननीय अध्यक्ष डा० राजेख- 
प्रसादजी द्वारा २४ जनवरी सन्‌ १६४६ को दिया गया सन्देश बड़ा उद्वोधक 
हैं कि जेनधर्मने ससारको अहिसाकी शिक्षा दी है । किसी दूसरे धर्मने 
अहिसाकी मर्यादा यहा तक नही पहुँचाई। आज ससारको अहिसाकी आव- ' 
इयकता महसूस हो रही है, क्योंकि उसने हिसाके नम्न-ताण्डवकों देखा 
है और आम लोग डर रहे है, क्योकि हिसाके साधन आज इतने बढते जा रहें 
है और इतने उग्र होते जा रहे हे, कि युद्धमे किसीके जीतने या हारनेकी 
बात इतने महत्त्वकी नहीं होती, जितनी किसी देश या जातिके सभी लोगो 
को केवल निस्सहाय बना देने की ही नही, पर जीवनके मामूली सामानसे 
भी वचित कर देनेकी होती है ।” इसलिए वे कहते हे, 

“ज़िन्होने भ्रहिसाके ममको समझा है वेही इस अंधकारलें कोई रास्ता 
निकाल सकते हे”। राजेन्रबाबूके ये शब्द बडे विचारपूर्ण है, “जेनियोका 
आज मनुष्य समाजके प्रति सबसे बड़ा कत्तेव्य यह है कि वह इसपर ध्यान 
दे और कोई रास्ता ढूंढ निकालें।” 

प्रमख पुरुषोके ऐसे आतरिक उद्गारोसे यह बात स्पष्ट हो जाती है, 
कि मानवताके परित्राणाथं भगवती अहिसाकी प्रशान्त छायाका 
आश्रय लिए बिना अब कल्याण नहीं है। वास्तविक सुख, शारवतिक शान्ति 
और समृद्धिका उपाय क्रूरतापूर्ण प्रवृत्तिका परित्याग करवेमे है। वैज्ञानिक 
आविष्कारोके प्रसादसे हजारो मीलकी दूरीपर अवस्थित देश अब हमारे 
पडोसी सदृश हो गए है, और हमारे सुख-दु खकी समस्याएँ एक दूसरेके 
सूख दु खसे सम्बन्धित और निकटवर्तिनी बनती जा रही है। एक राष्ट्र 
दूसरे राष्ट्से पूर्णतया पृथक्‌ रहकर अब अपना अद्भुत आलाप छेडते नही 
रह सकता है। ऐसी परिस्थितिमे हमे सबके कल्याणकी,-दूसरे शब्दोमे 
जिसे सर्वोदयका मार्ग कहेगे,-ओर दृष्टि देती होगी। इस सर्वोदियमे 
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सर्व जीवोका सर्वागीण उदय अर्थात्‌ विकास विद्यमान होगा। सर्व शब्द 
का अमिधेय जीवमात्र' के स्थानमें केवल मानव समाज मानना ऐसा ही 
सकीर्णता और स्वार्थभावपूर्ण होगा, जेसा ईसाके ॥]07 शिशों 
700 !ता!! इस वचनका जीववंध निषेधके स्थानमे केवल मनृप्य 
वब निपेष' किया जाना। करीव १७०० वर्ष पूर्व जेनाचार्य समन्तभद्रने 
भगवान्‌ नहावीरके अहिसात्नक जासतकों सर्वोदय तीय॑ बब्द हारा 
सकीतित किया था। यह सर्वोदय तीर्थ स्वयं अविनाजी होते हुए भी 
सर्व विपत्तियोंका विवाजक है'। इस अहिसात्मक तीर्थमे अपार सामर्थ्यका 
कारण यह है कि उसे अनन्तगक्तिके भण्डार तेज पु ज आत्माका बल प्राप्त 
होता है, जिसके समक्ष ससारका केन्द्रित प्युवल नगण्य वन जाता हैं। 
आज क्रूरताकी वारुणी पीकर मूछित और मरणासन्न संसारको वीतराग 
प्रभ्की करुणारस-सिक्त संजीग्नीके सेवनकी अत्यन्त आावव्यकता हूँ। 
हिसात्मक मार्गसे प्राप्त अभ्युदय और समृद्धि वर्षकालीन अुद्र जल्तुओके 
जीवन सद्भ् अल्पकाल तक ही टिक्ती हूँ और जीत ही बिनप्ठ हो जाती है। 
करुणामय मार्गके अवलम्बनसे गीघु जयश्री प्राप्त होती है। इस सम्वन्धमे 
महाकवि शेक्सपियरक्ा यह कथन वडा महत्त्वपूर्ण है कि “जब किसी 
साम्राज्यकी प्राप्तिके लिए क््रतापू्णं और करुणामय उगयोका आश्रय 
लिया जाय, तव ज्ञात होगा, कि मृदुताका मार्ग गीघु ही विजय प्रदान कराता 
है। 
इस युगमे हम गणनातीत नकली वस्तुजोको देखते है, इसी प्रकार 
आज यथार्थ दयाके देवताके स्थानमे मककारीपूर्ण कृत्रिम अह्साको देखते 
है, जिसका अन्त करण हिसात्मक पाप पुज प्रतारणाओका ऋडा-स्थल 
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है। ऐसे अद्भुत अहिसावादी मधुर-पद-विन्यासमे प्रवीण, सुन्दर पक्ष 
सुसज्जित, प्रियभापी मयूरके समान मनोन मालूम पडते हे, किन्तु स्वेप्ट 
सामग्रीके समक्ष आते ही, इनकी हिंसन वृत्तिका विश्वकों दर्शन हो जाता 
हैं। ऐसी प्रवृत्तिसे क्या कभी मधुर फल्नकी प्राप्ति हो सकती है ” कहते 
है, 'किंसीने एक वृक्षके लहलहाते हुए सुनहरी रगके पृष्पोपर मुग्ध हो 
उस व॒क्षकी इस आशासे आराधना आरभ कौ, कि फल कालमे वह रत्न 
राशिको प्राप्त करेगा, किन्तु अन्तमे ढन-ढन ध्वनि देवेवाले फलोकी उप- 
लब्धिने उसका भूम दूर कर दिया। इसी प्रकार आजकी हिसात्मक प्रवृत्ति- 
वालोकी, उनकी चित्तवृत्तिके अनुसार अहिंसाकी अदभृत रूप-रेखाको 
देखकर, भीपण भविष्यका विश्वास होता हैं। हिसा भर्भिणी नीतिके उदर 
से उत्पन्न होनेवाली विपत्तिमालिकाके द्वारा विश्वकी शोचनीय स्थिति 
विवेकी व्यक्तियोकों जागृत करती हे। 

कहते है, इस युगका धर्म समाज सेवा है, और मानवताकी आराधना 
ही वास्तविक ईश्वरोपासना है। इस विषग्रमे यदि सूक्ष्म दृष्टिसे चितन 
किया जाय, तो विदित होगा कि यथार्थ मानवता केवल वाणीकी वस्तु 
बन गई हैँ और उसका अन्त करणसे तनिक भी स्पर्श नही है। ५० जवाहर- 
लाल नेह॒हकी स्पष्टोक्ति महत्त्वपूर्ण है कि “आजके जगतने बहुत कु 
उपलब्धि की है, किन्तु उसने उद्घोषित मानवताके प्रेमके स्थानमें घृणा 
और हिसाकों अधिक अपनाया है तथा मानव बनानेवाले सदगुणोको 
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१ “सुचर्णसद्द्ां पुष्पं फलं रत्न॑ भविष्यति । 

आशया सेव्यते वृक्ष: फलकाले ढण्ठनायते ॥* 
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केल्याणपथ डा 


स्थान नही दिया है।” विद्वेषका ऐसा उदाहरण कहा मिलेगा, कि 'जब 
जापानियोने यूद्ध कालमे अग्नेजोके वडे जहाज 'रिपल्स' और प्रिंस आफ 
वेल्स' डवाए थे, तव एक प्रमुख अग्नेजकों उन जहाजोके डवनेका उतना 
परिताप नहीं था, जितना कि उस कार्यमे जापानियोका योग कारण था। 
उसने कहा था, कदाचित्‌ पीताग जापानियोके स्थानमे श्वेताग जर्मनो द्वारा 
यह ध्वस कार्य होता, तो कही अच्छा था। ऐसे सकीर्ण, स्वार्थी एवं जघन्य 
भावनापूर्ण अन्त करणमे मानवताका जन्म कैसे सभव हो सकता है। 


आजकी दुर्देशाका कारण जस्टिस जगमन्दरलाल जेबी इन मामिक 
शब्दों द्वारा व्यक्त करते है,  जडवादके राक्षसने युद्ध और सपत्तिके रूप 
में जगतकों इस जोरसे जकड लिया है, कि लोगोने अपनी वास्तविकताको 
भूला दिया है और वे अपनी अध जागृत चेतनामे स्वयकोी आत्मा” अनुभव 
न कर केवल यत्र' समभते है । इस प्रकारकी विवेकपूर्ण वाणीकी विस्मृति 
के कारण विद्वकों महायुद्धोमे अपनी वहुत कुछ' बहुमूल्य आहुति अर्पण 
करनी पडी। तात्विक बात तो यह है, कि अहिसात्मक जीवनके लिए जगत्‌ 
को कुछ त्याग-कुछ समपं ण रूप मूल्य चुकाना होगा। जबतक विषय-लोलु- 
पतासे मूख नहीं मोडा जायगा, तबतक कल्याणके मन्दिरमे प्रवेश नही हो 
सकेगा। 


१, “870 ग्राष्ठापक्राशक्ा 000फएआए 9 शी) 90भप्रणा इच्ाते 
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४३६ जैनभासन 

आदर्मचरित्र मानव वासनाओंकों प्रणामाजलि अधित करनेके 
स्थानमे उनके साथ युद्ध छेडकर अपने आत्मव॒त्रकों जगाता हुआ जयशील 
होता हँँ। वह आत्माकी अमरतापर विश्वास धारण करता हुआ प्रृष्य- 
जीवनके रक्षार्श प्राणोत्सर्ग करनेसे भी मुख नही मोडता है। सत्पुरुप सुकरात 
ने अपने जीवनको संकटाकूल भले ही वना लिया और प्राण परित्याग 
किया, किन्तु जीवनकी ममतावश अनीतिका मार्ग नहीं ग्रहण किया। अपने 
स्‍्नेही, साथी क्रीटोसे वह कहता है, कि आदर्श रक्षणके आगे जीवन कोई 
वस्तु नहीं । कर्तव्य पालन करते हुए मृत्युकी गोदमे सो जाना श्रेयस्कर है। 
ये गद्द कितने मर्मस्पर्णी हे, “हमे केवल जीवन व्यतीत करनेको अधिक 
मृल्यवान नही मानना चाहिए, बल्कि आदर्ण जीवतकों वहुमूल्य जानना 
चाहिए।” आजका आदर्णच्युत मावव अपनी स्वार्थ-साधनाको प्रमुख जान 
विपयान्ध वनता जा रहा है। ऐसा विकास, जिसका अतस्तल रोगाकान्त 
है, भने ही वाहरसे मोहक तथा स्वस्थसा दिखे, कितु न जानें किस क्षण 
हृदय-स्पदन रुक जानेसे विनागका उम्र रूप धारण कर इस जीवको चिर 
पव्चात्तापकी अग्निर्में जलावे। 

स्वतत्र भारतने अगीकके धर्मचक्रको राज्यचिह्न बनाया है। यदि 
उस धर्मचक्रकी मर्यादाका ध्यान रखकर हमारे राष्ट्रतायक कार्य करे, तो 
बयार्थमे ठेश अपराजित और अगोक बनेंगा। धर्मचक्र प्रगति और पुष्य 
प्रवु ्तियोंका सुन्दर प्रतीक है। इसके मंगलमय सदेशकों हृदयंगम करते 
हुए भारतीय बासन अन्य राप्ट्रोके अन्त करण॑में उसकी महत्ताकों अकित 
कर सकता है। धर्मचक्र करुणापूर्ण शासनका अग है। धर्मकी विद्वमान्य 
व्यात्या करणाका भाव ही तो हूँ। ग्रद्यचिन्तामणिमें लिखा हैं- 

“दया-मूलो भवेद्धमों दया प्राणानुकम्पनस्‌ ।* 
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कल्याणपथ डर्छ 
धर्म दयामूलक है तथा जीववारियोंपर जनुकस्पाका भाव स्ड्ना दबा 
है। स्वामों समन्तभद्रते चत्रचर्तों तीयकर जान्तिनाव भगवानूके घमचत्रकी 
दया-झेवितिवर्भचक्रए्‌/-करणाकी किरणोसे संयुक्त धर्मचक्र कहा 
है। तवमी सदीक्षे महाकृवि जितसेतने जैनधर्मके प्रथम तीयकर भगवान्‌ 
वृपभदेवको प्रणामांजलि अपित करते हुए लिखा है कि “वे छीसमस्वित, 
संपूर्ण ज्ञान साम्राज्यके अधिपति, धर्मचत्के घारक एवं भव-भयक्ा भंजन 
करनेवाले हँ।” इस चत्क्षों स्वे-सौज्यप्रदागी कहा गया है । अहिता 
विद्याकी ज्योति द्वारा विष्वको आलोकित करनेवाले वृषभगाथ आदि 
महावीर पर्यन्त चौवीत तोर्थकरोका योब करानेबाले चौदीस आरे बचयोक- 
चक्रमे पाए जाते है। यह वात विष्वके इतिहासवेत्ता जानते है, कि 
अहिसा महाविद्याका निदोंप प्रकाण जैन तीथ॑करोसे प्राप्त होता रहा 
है। आइने अकवरी बादिसि ज्ञात होता है कि अशोकके जीवनका 
प्रारम छाल जैनधर्मसे सम्बन्धित रहा है।भारतके प्रधान मल्त्री पूं० 
जवाहरलाल वेहरूते! अमेरिकावासियोको राष्ट्रध्वजका स्वरूप सम- 
जाते हुए कहा था कि यह चक्र उन्नति और धर्म मार्गंपर चलनेके आह्ानकों 
द्योतित करता है। भारतकी जाकाक्षा हैं कि वह चक्र हाथ प्रकानित 
आदशेका अनुगमन करें।' यदि भारत राष्ट्र पर्मचक्षके गौरवक अनुरूप 
प्रवृत्ति करने लगे, तो एक नवीन मंगलमय जगतव्य निर्माण होगा, जहा 
गवित, सपत्ति, समृद्धि तथा सपृर्ण उज्ज्वल कलाओका पृष्य समायस होगा। 
अभी जो अधिकतर अह्सिका जयध्पेप सुनाई पड़ता है, उसक। तोते द्वारा 
राम नाम पाठ्से अधिक मूल्य नहीं है । जब तक लोकनाबको तथा ब्राम- 
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पुरवासियों द्वारा करुणा कल्प-लताक मूलमे प्रेम, त्याग, शील, सत्य, सयम, 
अकिचनता आदिका जल न पहुचेगा, तव तक सुवास सपन्न सुमनोकी कैसे 
उपलब्धि होगी ” आज उस लतिकाक पत्रोमे जल सिचन की बडी वडी 
वात सुनाई पढती हूँ, लम्बी लम्बी योजनाएं बनती है, किन्तु वेचारी जड़ 
जल-विन्द न मिलनेसे सूखती जा रही है। उस ओर कौन ध्यान देता है ? 
इससे तो कल्याणपथ्र और दूर होता जाता हे। राष्ट्रीय स्वातत्य-सग्रामके 
समय सवको यह विक्षा दी जाती थी, कि विना रचनात्मक कार्य किये 
केवल नेताओंक जयघोषस काम नही वनेगा, इसी प्रकार सच्चे लोकसेवको 
तथा जासकोसे कहना होगा, कि जब तक आप जीवदयाके कार्यक्रम को 
महत्त्वपूर्ण मान उस ओर शक्ति नहीं लगाते, तव तक पापचक्रकी अनु- 
गामिनी विपदाएँ विचित्र चित्राकित अशोक चक्रसे नहीं डरेगी। 


महाप्राणकार जिनसेन स्वामीका कथन है, कि धर्मप्रिय सम्राट 
भरतके शासनमें सभी प्रजाजन पृण्य चरित्र वन गये थे, कारण शासक का 
पदानसरण भासित वर्ग किया करता है। इस सदाचरणके प्रसादसे सर्वत्र 
समृद्धि और आनन्‍्दका प्रसार था। कविका यह कथन विशेष कर्थ- 
पूर्ण हैं! कि सुकाल और सूराज्यवाले राजामे बडा निकट सम्बन्ध 
है ।” भारतीय ग्ासकोमे महाराज कुमारपाल बडे समर्थ और लोकोपकारी' 
नरेग हो गए हूं, जिनके प्रश्यमे साहित्य और कलाका वडा विकास हुआ | 
कमारपाल प्रतिवोधसे ज्ञात होता है कि महाराज कुमारपाल अपने अन्त - 
करणकों द्वादग अनुप्रेक्षाओ-सदभावनाओसे विमल बनाते हुए अनासक्ति- 
पूर्वक राज्यका कार्य करते थे । आजकी अहिसाका उच्चनाद करनेवाली 
सरकारकी छत्रछायामे मद्य, मासादिके सेवनकी भ्रचण्ड प्रवृद्धिमे कोई 





१ “पुकालइच सुराजा च स्वयं सन्निहितं द्य॑म्‌ ॥/-महापुराण ४१, ६६ 
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परिवतंन नहीं प्रतीत होता। मद्यपान प्रसारके निरोध निमित्त सरकार 
क्‌छ तत्पर दिखती है, किन्तु इस क्षेत्रमे भी उसकी प्रगति आलोचनीय है। 
मासाहार और जीववधके क्षेत्रमे तो अदुभूत उदासीनता है। अनेक थोज- 
नाओ द्वारा जीववध, मासकी उपलब्धि आदि की अमर्यादित वृद्धि होती 
जा रही है, फिर अहिसात्मक सरकारकी स्थिति का गव॑ और गौरवपूर्व क 
नाम लिया जाता है। मासाहार, जीववध, धर्मक नाम पर ईदवर तथा 
देवताओक आगे वलिका कार्य जब तक नही रोका जाता है, तव तक अहिसा- 
त्मक शासन का नाम तक लेना उपहासकी वस्तु है, जैसे आखोके अधे 
का नयनसुख नामकेरण का कार्य। जो लोग इस हिंसाकी महामारीके 
यू गमे अहिसावादी जैनोसे प्रकाश पानेके प्रेमी है वे सोमदेवसूरिकी अहिसा- 
को इस व्यवस्थाकों हृदयगम करनेकी कृपा करे और स्वार्थंके आधार पर 
अवस्थित अपनी सीमित अहिसाकी धारणाका परिमाजन करे। 
“यत्स्याठामादयोगेन प्राणिषु प्राणहायनम । 
सा हिस्ा रक्षणं तेषामाहिसा तु सतां भता ।“-यज्ञस्तिलक । 
असावधानी अथवा रागद्रेषादिके अधीन होकर जो जीवधारियोका 
प्राण-हरण किया जाता हैं, वह हिसा है। उन जीवोका रक्षण करना सत्पुरुषो 
ने अहिसा कहा है । ससारमे अहिसाकी महत्ताको सभी धर्म स्वीकार करते 
है। मुसलिम वादशाह अकवरने मासाहारका परित्याग कर दिया था, 
'जानवरोको मारकर उनके मासभक्षण द्वारा अपने पेटको पणओका कव्रस्तान 
मत वनाओ ॥ जिनने पश् बलिदानकों धर्मका अगर मान लिया है, उनके 
हृदयमे यह वात प्रतिष्ठित करनी है कि वेचारे दीन-हीन प्राणियोके प्राण- 
हरणसे भी कही कल्याण हो सकता है ? यथार्थ्में अपनी पशुतापूर्ण चित्त 
वृत्तिका वलिदान करनेसे और करुणाके भावकों जगानेसे जगज्जननीकी 
परितृष्ति कही जा सकती है। ऐसी कौन जननी होगी, जो अपनी सतति 
रूप जीवधारियोके रक्त और माससे आनदित होगी? जवतक विश्व- 
वेपम्थके जनक कर्मके वधमे कारण हृदयको अहिसात्मक विचारोसे 
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धोकर निर्मल नहीं किया जायगा, तब तक बाह्य योजनाओोसे 
सौख्यकी सूृप्टि स्वप्न साम्राज्य सदृश सुखकर समझी जायगी। प्रत्येकक 
हृदय मदिरमसे दयाक देवता की मगलमय आराधना जब तक नहीं होगी, 
तब तक निराकल और निरापद सुखकी साधन-सामग्री नहीं प्राप्त हो 
सकती। अन्त करणका घाव बाहरी मरहम पट्टीसे जैसे आराम नही हो 
सकता है, वैसे ही ऋरतापूर्ण वृत्तिके कारण जो जीव पापाचरण जानकर 
या बिता जाने करता है, उसका परिमाजन किए बिना, विश्वशान्तिकी 
योजनाओ, प्रस्तावों आदिसे कुछ प्रयोजन सिद्ध नहीं होगा। 
अहो रूपम्‌ भ्रहो ध्वनिः के आदर्श पर पारस्परिक गौरवके आदान-प्रदान 
द्वाराभी जगतृकी जटिल समस्‍यायें नहीं सुलस सकती हे। बाहरी सोडा, 
सावन आदि द्वव्योसे वस्त्रकी मलिनता दूर की जाती है, किन्तु हृदयको 
मलिनताको धोनेके लिए करुणा-वादके अमृत-सरमे गहरी डुबकी लगाए 
बिना अन्य उपाय नही है, यह देखकर आइचय होता है कि महात्मा गाधीके 
निधनके बाद सार्वजनिक स्वार्थसे सम्बन्धित व्यवित जितने बार बापूका वाम 
लिया करते है, उतना शायद ही परमेश्वरका नाम स्मरण करते हो। 
यदि इनकी वापूके प्रति ऐसी ही ममता और श्रद्धाका भाव है, तो क्यो नही 
बापू्के करुणा प्रसारके पृष्य कार्यमे आगे आते हैं? कलकत्तेके काली- 
मन्दिरमे देवीके आगे रक्तकी वेतरिणी देखकर गाधीजीकी आत्मा आकु- 
लित हो गई थी, और उनका करुणापूर्ण अन्त करण रो पडा था। अपनी 
अन्तवेंदनाको व्यक्त करते हुए बापू अपनी आत्मकथामे लिखते हे कि 
“जब हम मन्दिरमे पहुचे, तब खूनकी बहती हुई नदीसे हमारा स्वागत 
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हुआ। यह दृश्य में नही देख सका। में वेचेन और व्याकूल हो गया। 
में उस दृश्यको भी नही विस्मृत कर सकता हूँ। मुझे बुद्धदेवकी कथा याद 
आई। किन्तु मुझे वह कार्य मेरी सामथ्य॑ंके परे प्रतीत हुआ। मेरे विचार 
जो पहले थे, वे आज भी उसी प्रकार हे। मेरी अनवरत यही प्रार्थना है, 
कि इस भूतल पर ऐसी महान्‌ आत्माका नर अथवा नारीके रूपमे आवि- 
भाव हो, जो मन्दिरकी हिसा वन्द करके उसे पवित्र कर सके। यह वडी 
विचित्र वात है, कि इतना विज्ञ, बुद्धिमान, त्यागी तथा भावुक वग-प्रान्त 
इस वलिदानकों सहन करता हैँ? धर्मके नाम पर कालीके समक्ष किया 
जानेवाला भीषण जीववध देखकर मेरे हृदयमे बगालियोके जीवनको 
जाननेकी इच्छा जागृत हुई।” महात्माजीक पूर्वोक्त उद्गारोसे यह स्पप्ट 
हैं कि वे जीववध और खासकर धम्मंक नाम पर वलिदान देखकर वर्णनातीत 
व्यथाकोी अनुभव करते थे, किन्तु देशके परतत्र होनेके कारण वे अपनी 
सीमित-सामर्थ्यंसे भी अपरिचित न थे, इसीसे वे अपने परमाराध्य परमेश्वर 
से प्रार्थना कर समर्थ करुणाके प्रसारमे उच्यत आत्माके आविर्भावकी आकाक्षा 
करते थे। सौभाग्यकी वात है, कि आजका शासन सूत्र उन लोगोके हाथमे 
है, जो वापूको खूब जानते थे, मानते थे, और जो आज वापूकी पूजा करते 
हैं, और जगत्‌मे, उनकी पूजा-प्रचारको परम कत्तंव्य वना रहे हैं। यदि यह 
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भाव न होता, तो 'जिस श्राद्ध क्रियापर उनकी श्रद्धा नहीं थी, उत्तको 
करनेमे वापू्के दु खद निधनेक बाद भारत सरकार जौर राष्ट्रीय आदोलवर्के 
चालक महानुभाव महान्‌ उद्योग और अपरिमित गक्तिका उपयोग क्यों 
करते और क्यो सैकंड़ो सरिताओं और अनेक सिंधुओं आदिमे बस्थि- 
विसजंनके कार्यमें आगे आते ? धर्म निरपेक्ष राज्य गासन (560पधा' 
(७0०ए९१७0| ) का इस विषयमे अग्रगामी बनना कया नही वताता है, 
कि इतत कार्यके पीछे कोई विशेष तत्त्व निहित है, जिसे प्रत्येक विन व्यक्ति 
जानता है” आज वापूकी पृण्यस्मृतिको सतत जागृत रखनेके लिए 
गांधी स्मारक निधिसे विपुल धनराशि एकत्रित की जा रही है, क्या उस 
धनकी धाराके द्वारा देशकी धर्मके नामपर रक्तरजित वसुधराको घोकर 
अहिसाकी पुण्य मूर्तिको प्रकाशित करनेका कार्य नहीं किया जा सकता ? 
वस्तृत इन कामोके लिए हृदयकों टटोलनेकी जरूरत है और उसमें करुणा- 
भाव-प्रसारक प्रति परम श्रद्धाके वीज वोनेकी आवश्यकता है। अन्यथा 
किसी न किसी आपातत. रम्य दिखनेवाली युक्तिके जाल द्वारा जीवोकी 
हिंसाके जालको काटनेमे असमर्थंता दिखाई जा सकती है और इस युगकी 
१ हिन्दों नवजीवन १४ अ्रप्रेल सन्‌ १६२६ में विविध प्रह्त 
शीर्षक चचसि यगांधीजीकी श्राद्धके प्रति श्द्धाका अतदभाव बड़ी 
संयत भाषा द्वारा दृधइत किया गया है। 
प्रश्न-भआाहुके सम्बन्ध्मं आपका दया अभिप्राय है? श्राद्ध 
करने से क्या सदगति होतो है? गांधीजी कहते हे, “आाद्धके सम्बन्धर्म 
में उदासीन हूं, उसकी कुछ आध्यात्मिक उपयोगिता ही तो भी में 
उसे नहीं जानता। श्राउसे मृत मनुष्यकों सदर्गति होती है। यह भी 
मेरी समझमें नहीं आता है। मृत देहके श्नस्थि गंगाजीम 
जाकर डालनेसे एक प्रकारके धामिक भावोकों वृद्धि होती होगी, 
इसके अलावा उससे कोई दूप्तरा लाभ होता हो, तो ह्ह में नहीं 
जानता हूँ।” पृ० २७७। 
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भापामे ऐसे कार्यके प्रति मृतप्राय चद्धावनाका प्रकाशन किय जा सकता है। 
क्या वापक्र विचारोको प्रचारित करनेका पण्य सकल्प करनेवाला सर्वोदिय 
समाज इस करुणा प्रतारके कार्ण्क्रमकों अपने विषयोकी तालिकामे प्रथम 
स्थान नहीं दे सकता है ? सत्य वात यही है कि हृदयमे इस विययमे प्रवल 
भावना चाहिए, तव मार्ग निकलते देर न लगेगी। श्री विनोवाजीने 
सर्वोदय समाजके जयपुर सम्मेलनमे कहा था, 'सर्वोदयका सूर्य अपनी 
किरण राजप्रासादसे लेकर निर्वनकी झोपड़ी तक समात रुपसे फैलाता है।' 
क्या यह करुंणामयी किरणोका पृज सर्वोदियक्रा सर्व अज्ञ भाइणग्के अन्त.- 

करणमे विद्यमान प्राणिवधकी आसक्तिरूप अधियारीको द्र क्रनेवी परम 
कृपा नहीं करेगा” आजके काग्रेसी गासनकी ममता भूमि सर्वोदय समिति यदि 
प्राणीरक्षणसवधी विविध अगोक परिरक्षणने तत्मर हो जाय तो वह चाम- 
त्कारित जनजागरण करनेमें समर्थ हो सकंगी। सयोगकी वात है, कि भग- 
वान महावीर और र॒द्धदेव सदण करुणा प्रसारकोके कारण विब्वविस्यात 
विद्वार प्रान्तक सत् त्प श्री राजेन्द्प्रसादजी सर्वोदय समाजके अध्यक्ष होने 
के साथ भारतके गणतत्र गासनके सर्वधज्िय सभापति भी है। ऐसी स्वितिमे 
सृप्रचारकक्क लिए सब प्रकारकी अनुकुलता प्रतीत होती है। कर्मबोगी 
व्यक्तियोक झण्ड के झण्ड यदि कार्यम तत्वर हो जाये, तो अहिसाकी स॒दढ 
आधार-णिलापर स्थित लोकोत्तर सजग ससारक्ा स्थापन हो सकता है। 
अभी कुछ समय पूर्व यह द्‌ खद सवाद समाचारपत्रोमे छपा था, कि एक प्रान्त 
हिन्दू भाईने स्वप्नमे अपने इप्टदेवकी प्रेरणा पाकर जागने पर अपने 
प्रिय पुत्रकी निर्मम हत्या कर दी। ऐसे कार्योका सद्भाव रहना प्रवृद्ध 
भारतके गौरवक पूर्णतया प्रतिकूल है। लोगोके अन्त.करणमे यह विचार 
प्रतिष्ठित करानेमे भासक और जासितोका कल्याण है, कि जिस प्रकार 
जिस दिद्ामें सूर्यका उदय होता है, उसे “पूर्व! नामसे पुकारा जाता है 
उसी प्रकार जिस व्यक्तित, समाज या राप्ट्रमें अहिसाकी प्रतिप्ठा होती 
वहा ही सुखक हेतु पवित्र धर्मका वास होता 


रे 
ए. 
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आजके प्रवुद्ध कहे जानेवाले शासनम नरकके प्रतीक कसाईखानोका 
विद्यमान रहता, मनोविनोदक लिये निरपराध जीवोका शिकार किया जाता, 
भास भक्षणका अमर्यादित प्रचार होना महान्‌ कलककी वाते हे। हिंसा 
पर विश्वास रखने वाले शासनमे इनकी अवस्थितिका औचित्य समझा जा 
सकता था, किन्तू आजकी नई दुनियामे इनकी अवस्थिति अत्यन्त शोचनीय 
तथा शीक्ष परिमार्जनीय है। जिस प्रकार चुनावके अवसर पर विज्ञान 
द्वारा उपलब्ध प्रचारकी सामग्रीका उपयोग ले जमीन आसमान एक किया 
जाता है, उसी प्रकार यदि उन साधनोका उपयोग भारतीय शासन करें, 
तो महत्त्वपूर्ण लोकसेवा होगी। जनता जनाददन अथवा दरिद्र नारायणकी 
सेवा भी इसीमे समाविष्ट है। 

एक दिन जैनधर्माचार्य श्री शान्तिसागर महाराजसे मेने जन तीर्थ 
गजपथामे उपस्थित होकर पूछा कि आजकल विपद्ग्रस्त मानवताके लिए 
भारतीय शासनको आप क्या मार्ग बतायेगे ? आचायश्रीने कहां, लोगो 
को जैन शास्त्रोमे वणित रामचन्द्र, पाडवो आदिका चरित्र पढ़ना चाहिये 
कि उन महापृरुषोने अपने जीवनमे किस प्रकार धर्मकी रक्षा की और त्याय- 
पूर्वक प्रजाका पालन किया। आचायश्रीने यह भी कहा, 'संज्जनोका 
रक्षण करना और दु्जनोको दण्डित करना यह राजनीति है। राजाको 
सच्चे धर्मका लोप नहीं करना चाहिये और न मिथ्या-भारगंका पोषण ही 
करना चाहिए। हिसा, झूठ, चोरी, परस्त्रीसेवन तथा अतिलोभ इन पच पापी 
के करने वाले दडनीय है, ऐसा करनेसे राम-राज्य होगा। पृष्यकी भी 
प्राप्ति होगी। हिसा आदि पापही अधर्म तथा अन्याय है । गृहस्थ इन पापो 
का स्थूल रूपसे त्याग करता है। सत्य बोलने वालेको दड देता और शूठ 
बोलनेवालोका पक्ष करना अनीति है” उनने यह महत्त्वकी बात कही, 
राजा पर यदि कोई आक्रमण करे, तो उसे हटानेको राजाकी प्रति-आत्रमण 
करना होगा। ऐसी विरोधी हिसाका त्यागी गृहस्थ नहीं है। शासकका' 
धर्म है कि वह मिरपराधी जीवोकी रक्षा करे, गिकार खेलना बन्द कराते, 
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देवताओक लिए किए जाने वाले बलिदानकों रोके। दारू, मात्तादिका 
सेवन वन्‍्द करावे। परस्त्रीअपहरणकर्त्ताकों कड़ा दड दें। 

जुआ, मास, सूरा, वेश्या, आखेट, चोरी, परागता इन 
सात व्यसनोका सेवन महा पाप है। इसकी प्रवृत्ति रोकना 
चाहिए। ये अनथंके काम समझानेसे वन्द तही धोगे। राज्य नियमकों लोग 
डरते है। अत. कानूनके द्वारा पापका प्रचार रोकना चाहिये। जीवोको 
सुमार्ग पर लगाना अत्याचार नहीं है। ऐसा करनेसे सर्वत्र जान्तिका प्रादु- 
भाव होगा।" 

जिनकी अदभुत अहिसा केवल मनृष्यधातकों ही हिसा घोषित 
करती है और जो पण्ुओके प्राणहरणको दोपाल्पद नहीं मानते है, उनकी 
दृष्टिकों उन्‍्मीलित करते हुए विष्वकवि रवीद्धवाव कहते है, हमारे 
देशम जो धर्मका आदर्श है, वह हृदयकी चीज है। बाहरी घेरेमे रहनेकी 
नही हे। हम यदि $ध॥८7६ए ०[ ॥6९-जीवनकी महत्ताको एक वार 
स्वीकार करते है तो फिर प-पक्षी, कीट, पतंग आदि किसीणर इसकी 
हद नही वाव लेते है । हम लोगोंके धर्मकी रचना स्वा्थेके स्थानमे स्वाभाविक 
नियमने ली है । धर्मके नियमने ही स्वार्थकों समत रखनेकी चेप्टा की है। 
जिस अन्त करणमे जीव दयाका पवित्र भाव जय गया, बह सभी प्राणियों 
को अपनी करुणा द्वारा सुखी करनेका उद्योग करेगा । करुणाका भाव अव्मिक्त 
रहता है । जहा आत्मीयोके प्रति स्नेह और दूसरोके प्रति विद्वेपक्त भाव रहता 
है, वहा पवित्र अहिसाके सिवाय अन्य मानवोचित सद्युणोकी भी मृत्यु हो 
जाती हैं। अतएवं जीवनमे सामज्जस्य, स्थिरता और सात्तिक्तांकी 
अवस्थितिके लिए करुणामूलक प्रवृत्तियोका जागरण जरूरी है। 

कहते है, अमेरिकाके राष्ट्रपति एक समय आवश्यक कार्यते भव्य- 
भूषपायक्त होकर भाही सवारीपर जा रहे थे, कि मार्गमे एक वराहको एकमे 
निमग्न देखा और यह सोचा कि यदि इसकी तत्काल सहायता नही की 
गई, तो यह मर जायगा, अत. करूणापूर्ण हृदयकी प्रेरणासे वे उत्ती समय 


बह. 


॥#& 
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कीचडम धृस गए और उस दु खी जीवके प्राणोका रक्षण किया। लोगोने 
उनसे पूछा कि ऐसा उनने स्वय क्यो किया, दूसरेको आज्ञा देकर भी वे यह 
कार्य कर सकते थे ” उनने उत्तर दिया कि उस प्राणीकों छटपटाते देख 
मेरे हृदयम वी बेदना हुई, अत में दूसरेका सहारा लेनेके विषयमे विचार 
तक न कर सका और तुरन्त प्राण बचानके कार्यमे निरत हो गया। वास्तव 
में जहा सच्ची अहिसाकी जागृति होती है, वहा मनृष्य अमनुष्यका भेद 
नहीं किया जाता हूँ । इस करुणाके कार्यसे मनुप्यको अनुपम आनन्द प्राप्त 
होता हे । करुणाकी निधिकों जगतृकों कितना ही दो, इससे दातारमे कोई 
भी कमी नहीं आती, प्रत्यृत वह महान्‌ आत्मीक झक्तिका संग्रह करते 
जाता हूं । वेदान्तीकी भाषाम जैसे सर्वत्र ब्रह्यका वास कहा जाता है, इस 
शैलीसे यदि सत्य तत्त्वका निरूपण किया जाय, तो कहना होगा, सर्व उन्नति- 
कारी प्रवृत्तियोमे अहिसाका अस्तित्व अवव्यभावी है। जितने भशमें 
अहिसा महाविद्याका अधिवास है, उतने अशमे ही वास्तविक विकास और 
सुख है। 'अमृतत्वका कारण अहिसा है, और हिंसा मृत्यु और सर्वनाशका 
द्वार है । गीतामे कहा है-कल्याणपूर्ण कार्य करनेवाला दुर्गतिको नहीं प्राप्त 
करता हैं; आज कल्याण करनेकी उपदेशपूर्ण वाणी सर्वत्र सुनी जाती है, 
किन्तु आवश्यकता है पुण्याचरणकी। प्रथ्ग्रदर्शक लोग प्राय असयम और 
प्रतारणापूर्ण प्रवृत्ति करते है, इससे उनकी वाणीका जगत॒के हृदयपर कोई 
भी असर नहीं पडता है। हिन्दू पराणोम कहा है, ब्रह्मदेवनें तिलोत्तमा 
अप्सराके रूपकी देखकर अपनेको चतुरानन वनाया । बादमे जब अप्सराते 

ऊपर नृत्य आरभ किया, तो पचम मुख बनानेका प्रयत्त किया। पुष्य क्षीण 

हो जानेंसे वह रासभका मुख वन गया। ऐसा ही हाल अहिसाका आदेश, 

उपदेण देनेवाले हमारे राष्ट्रके बहुतसे पथ-प्रदर्शकोका हो गया है। श्री 


लीलनमपभबक, 








१ “अमृतत्व-हेतुभतं श्रीहिसा-रसायनम्‌ ।/-अमृतचंद्र सूरि । 
२ “ते हि कल्याणकृत्‌ करिचित्‌ दुर्गेत तात गच्छति ।-गीता। 
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चंपतराय जेनने इसीलिए यह महत्त्वण्ण वाक्य लिखा था, कि आज 
करुणा और दयाका पता नही हैँ । उनकी ओटमे तो कपट और दुराचारको 
छुपाया जाता है।' 


जैनशासन कहता है, यदि तुम हिसादि पापोमे मग्न रहे आए, तो 
न तो नेता लोग तुम्हे बचा सकेगे और न तुम्हारा आस्मानी वाप' ही 
तुम्हारे काम आयेगा। देश यदि अहिसा पथसे विचलित न हुआ होता तो 
इस 'सुजलां सुफला' भूमिवासियोकी इतनी चिन्तनीय स्थिति न बनती 
जिसके कारण भारतके अन्तिम गवर्नर जनरल राजाजीको १६४९ के 
स्वाधीनतादिवसपर भयको परब्रह्म वताना पडा हैँ। यथार्थमे सच्चा 
प्र-ब्रह्म अहिसा है । आज वासना मे फेसतेके कारण हम दु खी हो रहे है। 
भोग और वैभवको परमार्थ सत्य माननेवाले यह सोचते है कि जनताका 
जीवन स्तर ( 5्षातेाते ० ॥शंगह& ) जितना अधिक बढा 
होगा, उतनी ही अधिक शान्ति और समृद्धि होगी। यह एक मधुर तथा 
मोहक भुम है । इसे तो सभी मानेगे कि जीवनकी आवश्यक वस्तुओसे कोई 
भी व्यक्ति वचित न रहे, किन्तु विलासितावद्धक एवं आमोद-प्रमोदप्रद 
पदार्थोके विषय यही वात उपयुक्त सोचना कल्याणकारी न होगा ? 
भारतीय दुष्टिसे तो वास्तविक महिमाका उद्भव तब प्रारम्भ होता है, 
जब व्यक्ति या समाज यथाशक्ति अपनी आवश्यकताओ तथा भोगकी 
सामग्रीको मर्यादित करते हुए ऋ्रश उनको भी घटाते जाते हे। इसीसे 
विद्वके अमर्यादित वैभवका अधिपति चत्रवर्ती, दिगम्बर श्रमणकों महान 
मान, अपनी प्रणामाजलि अर्पित करते हुए उनकी चरण-रजसे अपनेको 
कृतार्थ सोच यह आकाक्षा करता है, कि आत्म-जागृतिका सूर्य उदित होकर 





१ काशलए बात जाए 48 शा02870' प्र॒ागा0एा 0" जाए 
पगाल्शाह ६0 ॥88: ॥एए0०7९ए शापे ण९6 ग्रातश' हशा' ए०४८६,” 
न पिाएु. गेंधा. एघ2, 
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मेरी भोग-तत्रताकी निविड-निशाकों दूर करे। जेनशासनमे दिगम्वर 
गुरु, दिगम्बर मूतिकी आराधनाका यही अतस्तत्व है। 


५ 


बेनथमने अपने अर्थश्षास्त्र' मे कितनी सुन्दर बात लिखी है, “प्रत्येक 
व्यक्तिको सभी सेव्य पदार्थोकी प्राप्ति हो सके, अर्थात्‌ उसकी इच्छानुसार 
उसका जीवन स्तर बना दिया जाय, यह सभव नहीं है। हा ! यदि सभी 
लोग जैन सदृश होते तो यह सभव था, कारण भारतीयोके जैन नामक 
वर्गमे अपनी भौतिक आकाक्षाओको सयत करना तथा उनका निरोध करना 
पाया जाता है। दूसरा उपाय यह होगा, कि यदि दिव्य लोकसे बहुधा तथा 
विपुल मात्रामे भोग्य पदार्थ आते जावे, तो काम वन जाय, किन्तु वस्तु- 
स्थितिको द्‌ ष्टिपथमे रखते हुए ऐसा नहीं किया जा सकता है।” 


अतएव आजके भोग प्रचुर जगत॒की जीवन-नौकाकों विपत्तिकी 
भवरसे बचानेके लिए अपरिग्रहवाद' या सयत-मनोवृत्तिका रूप उज्ज्वल 
जालोक-स्तभ ( 4/87 07056 ) की आवश्यकता है। परिग्रह 
की वृद्धि आत्माको दवाते हुए इस जीवको गतग्राणसा बना देती है। इसीसे 
आचाय॑ ने मिचद्र सिद्धान्त चक्रवर्तीने मुच्छा परिग्गहों' परिग्रहको मूर्च्छा 
बताया है । लौकिक मृर्च्छामे बेहोशीके कारण बाह्य वस्तुओका उचित 
भान नही रहता है इसी प्रकार इस अलौकिक मूच्छामे वाहय वस्तुओका ही 
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भान रहता है, किन्तु नित्य तथा आनदके सिंधु अपनी/आत्माकी पूर्णतया 
विस्मृति होती है। आजकी मूछित-मानवताको अपरिग्रहवादकी सजी- 
बनी सेवन कराना आवश्यक है। अमर्यादित जीवन-स्तर बढानेसे क्या 
कभी भी तृप्तिकी उपलब्धि हो सकी है ? परिग्रहवादके णिखरपर समासीत 
अमेरिकाके जीवनका सम्यक्‌ परिशीलन करनेवाले विद्मान्‌ डा ०कुमार 
स्वामीने लिखा था “स्नान टव, रेडियो, रिफ्रिजेरेटर आदि आनन्दप्रद 
पदार्थोकी अपेक्षा जीवन विशेष महत्त्वपूर्ण है। मुझे तो यह प्रतीत होता 
है, कि जीवन-स्तर जितना वडा होता है, सस्कृति उतनी ही अल्प होती है। 
एसा कैसे ? पचास प्रतिशतसे अधिक अमेरिकन लोगोमे ऐसे मिलेगे, जिनने 
अपने जीवनमे कोई ग्रन्थ ही नहीं खरीदा हो, और उनका ही जीवन-स्तर 
सारे विश्वमे सबसे ऊँचा है। साक्षरता शिक्षा नही है और शिक्षा सस्क्ृति 
नही है।” - 
समृद्ध और सुखी भारतके भाग्य विधाता चद्रगुप्त मौर्यके प्रधान 
सचिव चाणक्यके प्रभाव और शक्तिको कौन नही जानता, किन्तु कवि 
विशाखदलके शब्दोमे उस महान्‌ व्यक्तिका निवास-स्थान एक साधारण- 
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सी भोपड़ी था।' उसकी दीवाले जीणं थी। अर्थके प्रति निस्पृह 
व्यक्तियोकी वृद्धिमे ही मानवताके विंकासकी मंगल-ज्योति दिखाई 
पड़ती है। 

मोहिनी मूर्ति वाली आधुनिक सभ्यताकी कठोर शब्दोमे आलोचना 
करते हुए विश्व सस्कृतिका भविष्य निवन्धमें डा० सर राधाकृष्णन्‌ कहते 
है, “आधुनिक सभ्यता आ्थिक वर्वरताकी मजिलपर है । वह तो अधि- 
काश रूपमे ससार और अधिकारके पीछे दौड रही है। और आत्मा तथा 
उसकी पूर्णताकी ओर ध्यान देनेकी परवाह नही करती है। आजकी व्यस्तता 
बेगगति और नैतिक विकास इतना अवकाश ही नहीं लेने देती कि आत्म- 
विकासके द्वारा सभ्यताके वास्तविक विकासका काम कर सके |” वे यह 
भी लिखते है कि हम अपनेको सभ्य इसलिए नहीं कह सकते कि, आधुनिक 
वैज्ञानिक वायुयान, रेडियो, टेलीविजन, टेलीफोन और टाइपराइटर 
काममे लाते हे। वदरको साइकिल चलाना, गिलासमे पानी पीना और 
तम्बाखूका पाइप पीना सिखा दिया जा सकता है, फिर वह रहेगा वदर 
ही। गैल्पिक निपुणताका नैतिक विकाससे बहत कम सम्बन्त है।” अतः 
सच्चे कल्याणकी दृष्टिसे आवेश्यक है कि काल्पनिक सभ्यताके शैल-शिखर 
पर समासीन जगतृका नशा उतारा जाय और यह तत्त्व समझाया जाय, 
कि सच्ची सभ्यताका जागरण सदाचरण, अहिसात्मक वृत्ति तथा सतोष- 
पूर्ण जीवनसे होता है।' सदय हृदय हुए! बिना मनुष्य यथार्थमे नररूपधारी 
राक्षस ही बन जाता है। मातवताका पथ राक्षसी जीवनके पूर्ण परिवर्तत 
करनेमे है । 

जहा तक पृष्याचरणका सम्बन्ध है, वहा तक यह कहना होगा कि 
गासक और गासितोकी सयम और सदाचारका समान रूपसे परिपालन 
करना आवश्यक हैं। शासकोको अधिकारारूढ होनेपर यह नहीं सोचना 
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चाहिए कि जब तक हमारा पद सुरक्षित है, तव तक हम कितना ही छल- 
कपट, घूस, पापाचार॒का जीवन वितावे, हमारा कोई कुछ नहीं कर सकता 
है। उनको स्मरण रखना चाहिए कि पुण्यकी सपत्ति समाप्त होनेके पश्चात्‌ 
समाजे मरी मक्खीके समान उनको निकाल फेकेगा और फिर उनको कोई 
दो कौड़ीको भी न पूछेंगा। अधिकारके मदमे अपने आपको नही भूलना 
चाहिए। अधिकारी जव तक न सुधरेगा, तव तक प्रजाका नैतिक स्तर 
कंसे उन्नत होगा ? सोमदेव सुरिकी सूक्ति कितनी मार्मिक है, राजा यदि 
“चौरेष्‌ मिलित कृत क्षेम प्रजानामू”। शासकको अन्यायका पक्षपाती 
न होकर न्याय, सत्य, करुणाका वन्दक होना चाहिए। पापियोकी दिखने- 
वाली उन्नति सुरचाप सदृश अल्पकालमे ही विनष्ट होनेवाली है। डाक्टर 
इकबालका पर्चिमकी भोग चतुर सभ्यताके प्रति कितना सुन्दर और 
सत्य कथन है - 


“तुम्हारी तहज़ीव अपने खजरसे आपही खुदकुशी करेगी। 
जो शासतरे नाजुक पे आशियाना बना नापायादार होगा।॥ 


जिस प्रकार धर्मचत्रके प्रेमी सम्राट अश्ोकने सत्य, अहिंसा, शील, 
सदाचार आदि पुण्य प्रवृत्तियोके प्रचारमे अपने सपूर्ण परिवार तथा 
शासन शक्तिको लगाकर देशमें नूतन जीवन ज्योति जगा दी थी, उसी 
प्रकार॑ यदि वापूका नाम जपने वाला हमारा भारत-शासन हिसाके विरुद्ध 
युद्ध वोलकर दया पर दैवतम्‌' की सर्वत्र प्रतिष्ठा स्थापित करनेके उद्योग 
में लग जाय, तो भारत यथार्थमे अशोक सुखी और अपराजित वनकर 
जगत्‌को समृद्ध करनेमे सच्ची सहायता दे सकता है। महावीर, बुद्ध, राम, 
कृष्ण, ईसा, भूसा, नानक, जरदुस्त आदि प्रमुख भारतीय धर्मोके महा- 
पुरुषोके जन्म दिनोकों देशमे अहिंसा दिवस घोषित कराकर जनतामें 
सत्य और अहिसाके पुण्यभाव भरनेका कार्य सहज ही हमारे गासक कर सकते 
है। सपूर्ण विश्वका अहिसाकी ओर ध्यान खीचनेके लिए यदि एक 
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२त्तर्राष्ट्रीय वधृत्व' दिन मनानेका राष्ट्रसंघके हारा कार्य किया जाय, तो 
सहज ही कार्य बन सकता है। राष्ट्रसंघका सास्कृतिक, विभाग इस सम्बन्ध 
मे महत्त्वपूर्ण सेवा कर सकता है। क्या भारतीय शासनके सूत्रधार इस ओर 
ध्यान देनेकी कृपा करेगे ? इस प्रकार चतुरताके साथ जनताके नैतिक- 
स्तरको उन्नत करनेके और भी उपाय किए जा सकते हे । 
आज जो देश-विदेशमे आर्थिक संकटकी प्रचण्ड अग्नि प्रज्वलित हो 
गई है, उसका सुधार कुछ लोग रूसकी पद्धतिपर अर्थव्यवस्थाका प्रसार 
मानते है, इससे वे गरीवी और अभावका अन्त कर देगे, ऐसा सोचा जाता 
है। कोई कोई यत्रवादके अमर्यादित प्रसार द्वारा जगतमे सुखकी वसती 
वसानेकी बात विचारते हे। वे सोचते हैं कि इस ध्येयकी पुष्टि या पूर्ति 
निमित्त प्रायहरण आदि क्रूर कम करता भी बुरा नहीं है। उतकी धारणा 
है, कि औद्योगिक उत्कान्तिके कारण जो सपत्तिका एक जगह पुजीकरण 
प्रारभ हुआ, उसकी चिकित्सा हैँ संपत्तिकों समाजकी वस्तु बनाया जाय, 
ताकि सभी समान रूपसे उसका लाभ ले सके। इस प्रक्रियामे अतिरेकवाद 
का दोष विद्यमान हैं। यह ठीक है, कि धन सपन्न वर्गकों अपनेको घनका 
टरस्टी सरीखा समझ अनावश्यक द्रव्यको लोकहितमे लगाना चाहिए। 
'इसीसे कविते कहा कि महान्‌ पुरुष मेघके समाल द्वव्य-जलका संग्रह करके 
जगत्‌ हिंतार्थ उसका पुन. परित्याग करते हे।' जैन आचायोने गृहस्थके 
आवश्यक दैनिक कार्योमे त्यागकी परिगणना की है, किन्तु इसका यह अर्थ 
नही है, कि शासन सत्ता या पशुवलके द्वारा किसीके संग्रहीत अर्थकों समाज 
की सपत्ति मान छीन लिया जाय। हव्यका सम्यक्‌ उपयोग न करनेवालोंका 





१ इस सम्बन्ध जो प्रयत्व हमने किया था, उसका परिज्ञात 
परिशिष्ट रूपसे दिए गए दो अंग्रेजीके निबन्धों हारा हो सकेगा। उनमें 
पूर्वोक्त बातका हो वर्णन किया गया है। विज्ञ जवोंको इस दिद्ञामे सहयोग 
देना चाहिये। 
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3-3० मम कि उनका समचित वि मल पल मे अत «नमक ०-8० पदार्थ 
उन्मूलन करनेके स्थानम उनका माचित सुथर उाचत हू । दृरक पदाच 





| 
प्रायः पर्वृतमालाके समान मंनोरम मालूम पडते है। इसी प्रकार व्विव 
वादोंसे समाकूल रूस आदि देंग सुखी बौर समृद्ध 

उनके अंतस्तत्त्वते परिचित लोग कहते हे”कि वहाँ जातंकवादका मारू- 
वाद्य! निरत्तर वजता हूँ। हसमें पांच वर्षतक वन्दी रहनेवालें पोलेण्डके 
एक उच्च सेनावायकने “्लोव' के सवाददातासे कोलंबोसे आस्ट्रेलिग जाते 
समय कहा था, कि हुसकी सरकार वस्तुतः प्रजातत्रपर नहीं, आतंकवाद 
पर अधिप्ठित है। हसियोको यह नहीं जात है कि वाहरकी दुनियां क्या 
हो रहा है। वें अनेक 7कारकी परतन्त्रताओक़ी चुनहरी साकलोंसे जकड़े 
हुए है। जो भी हो, भारतवर्षका कल्याण पच्चिमकी अन्व-आरावनामें नहीं 
है। इसकी आथिक समस्याव्य सुन्दर सुधार गांदीजीछी वि्ारपूर्ण बोज- 
नाओंके सम्यक्‌ विकासमे विद्यमान हैं। ययार्थ्में जीवदबा, सत्य. अचौर्ये 
आदि सद्वृत्तियोंका सम्बक्‌ परिरक्षण करते हुए जो भी देगी विदेशी लोको- 
पयोगी उपाय या योजनाएँ जाई उनका अनिनन्‍्दन करनेमें कोई बुराई 
नही हूँ । हा, जिस योजना द्वारा बहिसा आदिकी पृण्य ज्योति क्षीण हो, 
वह कभी भी स्वागत करने योग्य नहीं है। आथिक समस्याक्रे सुवारके 
लिए पत्चिमी प्रक्रियकों भयावह वताते हुए उस दिन आाचाये जान्तिसागर 
महाराजने कहा था, 'पूर्वभवमे दया, दान तयादिके द्वारा इस जन्ममे छत 


भव प्राप्त होता है। हिसादि पाच पापोंके आचरणसे जीव पापी होता 


न्णू 


नि 





है, और वह पापके उदयते दु.ख पाता है। पापी बौर पृण्यात्माकों समान 
करना अन्याय है। सकी समान वनानेपर व्यसनोकी वृद्धि होगी। पायी 


2 > 


जीवको घन मिलनेपर वह पाप कर्मोर्मे बिक लिप्त होगा 
श्रीने यह भी कहा कि “सज्जन भासक गरीवोंके उद्धारका उपाय करता है। 
हृप्ट पुष्ट जीविका विहीन गरीबोको बह योग्य धन्वोमें लगाता हैं। अति- 


द्र्शिा अगदहीन ीयनक असमर्थ स्लो दानोंका बणलथ- अनन्त बे बार भारतीय के नन०-> ००. >क, 
ब्‌ड, जगहानव, अतमंय दादवाका रक्षण करता ह। चारताव सस्छात 


जन 





न 


अत्वन्त पुरातन हैं। बगणित परिवर्तनों बौर ज्ञन्तियोंके मध्यमें भी उसके 
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द्वारा जगत॒को अभय और आनन्द प्राप्त हुआ है। अत पराधीन भारतमे 
उत्पन्न विषम समस्याओका उपचार भारतीय सन्तोके द्वारा चिर परीक्षित 
"करुणामूलक तथा न्याय-समर्थित योजनाओंका अग्रीकार करना है । जिस 
शैलीपर गुलाबका पोषण होता है, उस पद्धति द्वारा कमलका विकास नहीं 
होता, इसी प्रकार भौतिकवादके उपासक पर्चिमकी समस्याओका उपाय 
आध्यात्मिकताके आराधक भारतके लिए अपाय तथा आपत्तिप्रद 
होगा। भारतोद्धारकी अनेक योजनाओमें जीवघात्तको भी, परिचिमकी 
पद्धतिपर उपयुक्त माना जाने लगा है, यह वात परिणाममे अमंगलकों 
प्रदान करेगी। अहिसानुप्राणित प्रवृत्तियोके द्वारा ही वास्तविक कल्याण 
होगा। जो जो सामाजिक, लौकिक, राजनैतिक आर्थिक समस्याएँ मूलत 
हिसामयी है, उनके द्वारा शाइवतिक अभ्युदयकी उपलब्धि कभी भी नहीं 
हो सकती है। जन तीर्थकरोने अपनी महान साधनाके द्वारा यह सत्य प्राप्त 
किया कि आत्माका पोषण वस्तुत तब ही होगा, जब कि यह उनकी अपनी 
लालसाओ और वासनाओकी अमर्यादित वृद्धिको रोककर चक्षुओका गोषण 
करेंगा। भोग और विषयोकी मोहनी धूलिसे अपने ज्ञान चक्षुओका रक्षण 
करना चाहिए। जिस अन्त करणमे इस जगतकी क्षणिकता प्रतिष्ठित रहेगी, 
वह मानव अपथमे प्रवृत्ति नही करेगा। ऐसे आत्मवान' पुरुषाथियोके 
हाथमे सभी शास्त्र मगलमय विश्व-निर्माणमे सहायक होते हे। अस्वस्थ, 
प्रतारित और पीड़ित मानवताका कल्याण प्राणीमात्रके/ प्रति बन्धुत्वका 
व्यवहार और पुण्याचरण करनेमे है। इसके द्वारा समन्तभद्र ससारका 
निर्माण हो सकता है। एक महान्‌ आचाय॑ का उपदेश है- 
'धम्म॑ आयरह सदा, पाव॑ दूरेण परिहरह। 
रब 


सिम+म»»०»>९>-ज+>मक००-न०+»»+»»%+अ++.. ९)... >अननन«भ+न«न 








१ सदा धर्मका पालन करो और पापका पूर्ण परित्याग करो। 


परिशिष्ट १ 


पा पि४एए' यार ऐशोए ए॑ 26% ऐै॥५, 
949 ७एडईं68 प5 'पंटे8 :-- 
४ दंदकलाह 02708 84 .80॥॥8-॥000. 
707. ॥0ए9588४?8 50066088770ञ १70 ए. 7. 0. 
ए॥, #पए्राकलोक्ाते वेश्रा। जिफ़कवरश' ए॑ $6०ा 
]88 8007885९0 ७ ]७#४ए ६0 96 प्र्यं९१8४ 0 076 
ए. १९. 0., ४5 एशी) 88 8076 6880778 [098009868 0 
6 68ए रशीणाहु बाण 0 6 त&छातेश'ब्वापा। 0 
एछ्शआएकडकोी 870फ९शं000, फ्राली #णार 87 
प्रश॥॥0 70 दीा$ जध्षा-एणगा फञौशा्ं 00 078 06 
[ाइपे0श 0 9९४०९ शाप ए70४एशपाफज. 
7 +96 ९०5८ एी 5 ९, जाप॑ एकटश' 
श्ाप(९४ :--- 
#[0 8लाहएड प्रग8 700068 00]९ट८7ए९८ 7 35 
१6879४ 6 एवं; 8; ॥९8४६ 076 8॥ए 7) 8 ए९क्ष' 
96 (€ए06व 9ए थी गद्नध0ा8 ६0 ९07०ा7- 
9॥8/6 पए०णा 0४002 7४०१ 46७॥॥85 
थाणाहु शी, धा0 $0 ध्वाा९४7- ०7०९ एकए5 
धावे गाध्या8 $0 728॥5९ 76 3068 ० ए्ना- 
एछ288). 70रीशा000 | [6068 शावे 
शंधांह्शाशा) 0 76 फण6 40ए७६४ शी शक्षा- 
70ज्ञ प्राशषररई53 गाए 407 8 08ए शा ए९९थ7ं 
गश॥इश०८5 90फवे फ्ग 6 58९2१ ६6 ० 
॥006-000 ६० थी ॥शाए् 0श॥85, "पर 


४प६ जैनशासन 


9शवदें€ रा€ 8प्र0थपीलंब्रों 6ब8:8९-९00-ल6९ते 

ताश्राला075, पड शाएं४ ॥0०'९ए प्रशा5९ऐ 

१8ए शीश प्रात0प्र00/०वए 0687" 6ए७/-४४४7॥९ 

धाती छापटशे€४४ "प्रो 

४४ ००७6 4260 
ह जा०एछ 006 80 0860 76 (09.0 'ई एग- 

ए९७8४8] 8707000व छ॥४8 ग्रिड ए7079077660 छत 
090०्५े९९पए एछझ82८॥86९वं एए 7.0 ०74ए79 (6 
2400 9709॥6 6 0 उ70 ऊका0, ज्ञ0 40प्रप॥९0 600 
ज&्च्चाड5 92006 ॥,.०व (रण ज़व8 007 80वें जञ0, 
ज88 06 इधा07 ०000७0790'%"ए ० 7.00 87600, 
४ 48 7९980706 080 4,070 ॥६8ए7979 “7 
ए&79 7, 3.6., 4ए९/७॥४00 ॥089ए 8 ग॥5९0 ६0 ९0॥6- 
7076 ४6 8७0 064!, ॥६ ॥8 ॥06/'6४7782 60 006 
वि द्रा8 वशाब्रप्णा ॥08ए ॥8 झथाह ०008४ए६पं 
जाए बंप एकशात्रह8 बाते ९९0३४ एप 06 7रणाएं 
० 00000 9ए & 6 7790॥/8 ० ॥7078 0ए 
तितरवााह ४९एशछ 'कए98. गिक्षरँए 8एए7०णाआाए 
तक प्राग्रा॥808070 88 एछे),. [ांड 00९७४0॥ 5 ६6 
एींज्ञक्षा (एक, 68 प्रकाश? 87220०8९वं 086 ६6 
8009 0 उध्यप्रक्षा'ए ९एकए ए2४ए 78 9580 ज०"गए 0 
०धयाहू 008०6 88 का ॥7(शपर०धरंणाने मिंगा०॥ड, 
जला 6 स6० ० एफाएश४श 87000-00व शाते 
वाहक ए॑ 0ए6 बाते 968९९ श88 7्राक्षा(ज९0. 
ज़ग्मव ०कृर्कांका ७कुए6४४९१ गा ध6 तैशगरा३8 रण )(8- 
480778 ७8700 प्रीए [एछ68 ह6 0076 एणाए- 


परिशिष्ट २ 


4$./, प073 74४ एए7ए7८७॥, प्राएप्रए8 एएड85४ए4- 
प्रप0%४ 00आप्रापपफड, ४ 
4१006 ४670 20048. (0706---8850%7 
एक्हाढाध00, 8.8. 77.,8., ७. ?., (70%) 
979. $९९४। ३. 2900 /2९027006, 949. 


(ाटप्राह्वए ॥,शश' 

|्‌०, 
6 0456०ए७४65 ० 6 १४०णं१ ?8०७गी5 

(0०एारक्षिशा८८, 8९एब82787॥ (॥708)., 

(2) /)॥ 6 मे 
[6 उश्याड& थीं 0ए७ गाते॥ भ'€ फथाशेए 

शाबगील्त ६0 व€णा 0 प्रीढ 888९70826 0० 06 
ए0णण60 ए982०ंगडि0 पा 0प्रा'... 00प्रगाएए, आव06 उशंगरागाव 
]98 260॥ [0'९8९॥१॥६९ 00770 65 गगराताशाठप्कं हो: 
968९९, 77027658 भाव ए7089670ए एथा 06 8०ा6ए९व 
एए धरा6 ०१९7३ एश४ 0 [80॥97, ए) ०76१ छ0708 09 
09ए 6 8प्री076 6067०॥6 0 ॥758-07-ए0]0706. 
6 ॥6-०॥000 07 श06 58०७९प फए्ताशंए6 78 ई0४6/ 
पाए इथापा06 थार ए ए2896९० 0 शाह, पणा6 
एकलाडा)) 0 णाए फ़ल्शांड गैषा।शा वीशुपा85 0 
काकिशां; )रधाणाशाए।68 88 900608, पा फ €६- 
शाए$ 6 इशेडिक्चा78 70९9 0० ९ाी०ए-6शा।ए ६0- 
एश्चवत5 थी ल'€प्रा'९5, ए्ा6राक्ष' ग्रापां8 00 गोीश- 
"58, 6 08800 3069 एरातेश९छत) 6 7068]. 


४८ जेनशासन 


76878 07 6 80926 48 एएप 809, 80 ए00 789. 
[( ज़€ €्याशाते 0प्ना। #8878 7९कव४४णा४ $0ए9705 
की 90788 ॥7 0०0756एुएशा0९ परश'र्ा शागोक्रा' डएऐ- 
गा6 4९९॥0४४ शीश 96 ए8९०70८४९९ ४7ए ४67, 
9ए€९९- 0धां0ण0 शा फएाक्काइ2 0 69९8 ध्षाते 
ध्ा।ए एणगत. 76एश' ९णावेप८6 8वप्रंए'.8ए 7९5पॉ, 
प्रशोह58 ॥078 ॥79शाशशा८व 0ए छपा+ए 0 ०णावाल॑ं 
बाते 980०7०७ ॥7 ए6६७एआए९४ एशंग) 6 0#7ए .70- 
(68४05, 7 8 0 रह गार्शणप्राव8 ए 6 
70067 एणगते ६0 ७97058 ॥ की क्र णाए एछगांती- 
0 थाए एर्शक्षशा०6 00 70898 06 8ध॥6 70 
8९007. एफ6 आणागंए ण शी6 08ए 8 ४ (6 
ए़९बर 88 70 एश 60 ॥ए6, ०ॉए 76 ##6४: 87४ 
600 शग'णए8ढ,. एड ]48 00 96 ध्पडप्रांप्रांध्व 0ए 6 
3छहा0णा ० ॥॥ए6 भात ॥69 ०7०७ 60 ॥ए86', 
पा$ 7र6889826 एछ8 2एशा 0 ४6 0 90ए ॥06 
शाहक्का; गरा्ई0पंरं गिीएपा'४ 700 शत98णएा9, एी0 
ए88 6 8शाप0" 007/शाए0/्क'ए 0 ॥.0व 87008 
धाते जञ0 ज़8 907 आह एशांप्रापट285 0076 वं६४75 
(आफ, रि6 जब 06 24ग 77006 (पराफ्रोक्षा- 
दि्आा'॥) रण उधार, 4000 शक॥एा'8 8 ९६8- 
807९क्ोए 008%ए९१ शोब्वा परक्या 48 6 #'एग्रॉस्टॉं: 
गा8 0णा वेटग्राए,. है 006 गाट्प्रोट्या88 ं6 7064 
रण 5क7९प्राए रण ॥6 20१ 6०गगए ण॑ #थी0०एआञआए ईण' 
जो पणाए 90ग_ू४ शातिणां फाशुप्रतरं००, शि6 80: 
4688 रण 9९8९8 थावे फॉधाए जी तंछललाएँ प्रए0ा 


परिशिष्ट ४५६ 


6 बात, # फ्रांइश'ए 75 6 कल्प; छी लहरों 
+क्ाते्ञाथ९8,. 7 076 78 ध्वपंछ)०्वत शरप्री इब्टाट्त 
पेललाशब्रााणा 6 रश्चा ढ््णीए 406९0 पाए 
खाया 48 0' 89007 07 प्रशां08 070० गै68४॥ ६0 0क्‍089९ 
6 98806 ॥ वैप€ वर्शक्षद्या०8 ६0 6 ९प; ० 707- 
पाएएए.,. राह्रो0ए ६66 प्राय) ए:तवएा!शाहएड 
6 870परं; ० का एश॥0 वैटएश09 शा 
जंशंत व्डएट्ते ॥7"ए९४४ ए ००7/९०7/779श7॥४ बाते 958. 
पाल कला+ऊ€काश$ 00 06 फीइशणा) 0 १ै४८ए 876 
7९0 घां॥९0 $0 एफ प्रक्ा' #7ए68 0ए 8 09 70 06 
॥णए लाफ्शा 0 और था 0ए गीला पाए 
ध्डकाा]06 एणीर जात शरण थाते एरशे0एलए 40 
फणह 0४. गरण-शंणेशाई ए०एतफाएता प्रा 6 
प्रााक्ष एव ण परक्षादाते, 507 007००0' 08? 
$ग्रीट8 80 006 प्रश'ए 7000 ए 06 €पॉ ए प्राएश'च्ों 
7#0क९ग000., 6 #शी९086 धशाएे. >दाइकशां 
शाप ॥8 7289ण%8796 07 ॥6 शश्च्ार्-न'शावी।ए छातें 
5९शा्राए ०0णादरातणा 0 6 96९076, 7706 क्त0 
ज0पत-फ़्या8 आ00९8० 0 ॥8ए6 070णएस्‍|9॥ जांडपेणा 
50 ॥06 डॉ्राटश9शा क्या ।0868०४ ए 706 फ0णगेत शा 
९एश'ए 0009 ३5 भारल'रए परक्वोताए ४९४८) 40! ६6 
एशथ॥6पए 40 थादे 8प८) जरध्चाड, जाली! 06 €वुप्शीप 
एशार0ा5 0 6 शंका 88 एटी 5 06 एथशावुपं- 
3060, 8फ9शी९त गप्राधाएए €त्मा। 268 ४४ए९प एफ 
9५ 96 थ्राश6झं9' 0 हगगा88,. 796 एए४ 0 
म6 ए़0णंदे 8 इपणी गाव 06 0987॥ 0० 8758 


४६० जैनशासन 


#]076%8 ॥0 06 एो। एण धाण78,  -7ैं॥ 8 शीक्षर्श0/९ 
शांणार्त पुए0० 0ए 6 उ79ग १8४७7 08॥6 /000७- 
"6 0 (07788807 ६0 थै० 0768 तैएए 88 गप्रा4- 
70069 88 06 शाएपराडईंक्राा268 90१, #08थ0707] 
707 70शस्‍॥07क 7एशञ]|घप्'ए ॥0 06 गशाए्‌ >थंग85 
8 +6 गिीछ6 46880॥ शी ए8 क्िएशी। 0ए 70० 
)6809ए778, ' 
+ 9028९७॥0॥ 

0 77०७०४७४०४ ४06 वालंप्रा) 0 इक्काटंएए 00 
[[6 भात पगाएशउसों 90गा०)000 ए6 गत ताक) 
6 8४#श४7॥४0०॥ 07 06 ए760व "०४०७8 07४७॥88- 
एणा 60 वढटी806 7 ॥7०2णक्ष7008) 8700१000 
फणगातवए ६0 ०एरगाशाए476 ह6 उ088/, 7 8 
068 ॥8 20504 9ए ४6 एण्लत एथीडं (णा- 
शि'शा०९ 0ए ॥08 78४४0प्रा07 ॥ एगी 96 ४500 एशशश'- 
9॥860 870 जो] एछ0०शंते6 ॥0 ००00/एाएए (0 
थी गरह्ाणान्षोप68 ॥0 एणावेश' 0ए8७' ऐह छशी) 
068०९ धाते एाब्बोट० तप १ला०9०७४०॥१४ 80 004 9॥6 
85806 4669 7789 96 एरए 6९ए००7७१. 

॥8ए शाह ॥ञशा। 0 &ग788 ग्रीप्राव॥त6 6 
60776 एठ0्णते, जाली 8 वेब्ेंटआ6्ते छाती ९ऐ0प्रवृ5 
कहते बाते 8गर0आए,. ४४४ 778७ 70' 9श(96- 
प्रशच ए7087688 ॑ प्रंड णहुक्चांडक्कांणा रण ए०ऐपे 
7980०॥809 $0 9078 800806 0 शरपयाक्षाएए,.. + 

8ए0हह८टघ800 0707580 
5८00. 


परिशिष्ट ३ 


पअन्थकार सूची 
ञ 

अकबर. , ८५१, १७५, ४१४ | आर ताताचार्य ३५१ 
अकलक. २३, २४, ४१, | आचेल ३५२ 
१२२, १७८५, १७९, १८३, | अशाधघर १६, 5७, ६९२, €६, 
१८४, २०६ २११, २१६।॥ १११, १४४ १६९, २४२, 
अनन्तवीय्य २२७ २४३, रडें४ 

अप्पर स्वामी ३४५ ड्ृ 
अवुलफजल १६१, ३३३ | रकवाल़ १७२, ४५१ 
अमितकीर्ति ६४ | ३० डब्ल्यू० हापकिन ३२२ 

अमितगति ४१, २ ६७, ३० 4] ड 
४०३ | उमास्वामी ५४ ६९, १४४, 
अमृतचन्द्र ७४, ७६, ८५२, ८३, र३१, २८२, रे४२, ४२२ 

१४४, १४५, १४८, १६६, १०८१, ए्‌ 
१६४, २०८, ३११, ३६८ | ए० एन० उपाध्ये # १६६ 
अमोघवर्ष ६ | ए० गिरनाट ३१५ 
भरस्तू ३७ | ए० चक्रवर्ती १३५, ३०४, ३०८, 
अल्टेकर ३३५ ३१०, ३४० 
अद्यग २५० | एफ० डब्ल्यू० थामस १७७, ३३१, 
: आ ३३५ 
आन्स्टाइन १८२ | एल० फिन्सटन र्८६ 
आत्मदेव ३७८ । एलिजावेथ फ्रेजर २१, ४७ 
आयगर १२२, १३४ २४४, | एवंवरी १२ 
३५२ | ऐ० के० बेलवलकर १९२ 


४६२ 
ओ 
ओलिवर बाज २० 
क 
क्मकामर मुि ३६७ 
कनिंगहम ३४० 
कबी रदास १० 
कर्ण ३३२ 
काल ठाँड २६१, २६२ 
कल्हण १३३ 
काका कालेलकर १७३ 
कान्ट १८ 
कारलाईल ४१६ 
कालिदास २१, १३४, रे८८ 
कालिदास नोग ४३१ 
काशीप्रसाद जायसवाल. २६६ 
३०३, ३२० 


कुन्दकूल्द १३, ७९४, ७६ ९७ 
१०२, १०३, १४४, २१३, 
२१४ २१९०, २९२, २२७, 

३३०, ३२६६, ४१६, ४२८ 


कुमारस्वामी ३१६, ४४६ 

कृष्णा एम० ७० २५६ 

कें० वी० पाठक ३५८ 
ग्‌ 

गगाधर रामचत्र साने... १६३ 

गगाताथ जा श्षप 


गांधीजी ८५८, १००, १७७ ४१७ 
गिरिधर शर्मा ३८६ 


जैनशासन 


गृणभड् २, १ ०, १ 6] ष्३े, १० मै. 
११६, १७०, २४७, २७०, ३६३, 
३७६, २७७, ४०२, ४१५ 
गौरीशकर हीराचन्द भोशा २६०, 
३१८, २३६ 
न 
चनल्दा (रायबहादुर),.. ३१३ 
चम्पतराय २८, ३४, ११७, २६५, 
२६६, ३०३, २०४, ३१२, ४९७ 
ज्‌ 
जलालुद्दीन रुमी १०२ 
जवाहरलाल नेहरू ३४, ३१, ३६ 
२३१७, ४२४ 
जाजं वर्नाड्शा ४३० 
जाज सान्तायन १५५ 
जिनसेन, २८, १४७, १५२, (४६, 
२०४, २१३, २२६, २५७, २७३, 
२४८, ३४६, ३५०, २३६६, २७१, 
३६८, ४०१, ४०३, ४०६, ४३७, 


डेप 
जुगमदरलाल जैनी ४३५ 
जूलियन हक्सले ३२ 
जे० एल० जैनी १६९ 
जेम्स फ्रूड ३४३ 
जेम्स विसेट प्रिट ३५० 
जें० रोड हापकित्स श्४ं 
जे० वी० ट्रेवनियर (ध्श 


ग्रथकार सूची 


जैकोदी ३०३, ३०६ | 
जोन्स २८९ | 
ट न्‍। 
टाल्पटाय '.. शृषृ६ 
टेस्यूलियत २६ 
टोडरमल ३०४ 
ड्‌ 
डारवित ५७ 
डीकार्ट १६ 
ड्यूक आफ वेलिगटतन. १५६ 
ड्रायडन २२ 
त्त 
तान युन शान, १४२ 
तुलसीदास॒ ३२, २१०, २६७ 
द्‌ 
द्त्त ३६३ 
दौलतराम ६७, ७१, ७५, ९६, 
२१७, २२४ 
_चानतराय ४१, ६७, १०३, २८५, 
र्८६्‌ 
ध्‌ 
धनव्जय १८०, २३६, ३८८ 
धर्मानन्द कोसम्बी १३८, १६२ 
धर बजी प्रो० १६५ 
न 
तरसिहाचार्य ३३०, ३६० 
नागसेन २०६ 
सावक १६ 


४६३ 


नियोगी १३, ७०, १२७ 

नीद्शे १श्८ 

नेमिचद्ध २१५, २१६, २२६, 
२३०, २४०, ४षंप 
प्‌ 

पद्मनन्दि ६२, २६६ 

प्शिल कौर मुकर्जी ३३३ 

पुष्पदन्त ३२६७ 


पूज्यपाद २, ७५, ७६, १०७, 
११६, २२३, ३५१७, ३६६, २३७० 


प्रभाचर्ध ४०, ६२६९३ 
प्राणनाथ विद्यालकार ३१३ 
प्लेंटो पर 
फ़ 
फणिभूषण अधिकारी (८८ 
फरुयूसन श५७, २६२ 
फुलोप मिलर हर 
फुहरर २६१ 
फ्लीट २६४ 
बे । 
बख्तावर ३८९ 
वनारसीदास ६६, ७४, ७५, ७७, 


११३, ११४, २२०, २२४, २३३, 
२५२, २६४, ३५६, ३७७, ३८७, 


हर १० 
वरनियर (०८ 
बलदेव उपाध्याय. ११५८, १६९४ 
विनोवा भावे - ३०१ 


४६४ 
चुधजन 8 रेप 
वूलर २६२, ३४८ 
चैनथम डंडंप 
बोप्पण पण्डित २५६ 
भ 
भगधवानदासजी १२, १८७ 
भ्तृ हरि १०१, २४५ 
भवभूति १३४ 
भागचर्दध ५२, ४०९ 
भूषरद्रास जी ४, ७०, ८५०, ६५, 
१११, ११४ १२०, १२१, 
२३५, रेडेंम, रेष७, ३६५, 
४०७ 
भेया भगवतीदास २६, २६०, 
२६८, २७८, रे८३ 
मगतराय ६५, ११३ 
मगलदेव ३५६ 
मनरगलाल ३८९ 
मनु ५७ 
महावीर प्रसाद द्विवेदी. १७७ 
मानतृग रे८३, रे८६ 
मेक क्रिण्डल १०९ 
मंगस्थनीज १२२ 
मेजर जनरल फरलाग ३१४, 
३१५ 
मैकडानल २१ 
मैक्समूलर १६ 


जेनशासन 


ये 
यतिवृषभ २६६, २७१ 
यशोविजय उपाध्याय १६१ 
योगीद्धदेव २३६, ३७२ 
र्‌ 
र्‌इध्‌ ६७ 
रघुवीर डा० १७० 
रविषेण * २३४, २६० 
२८१, २८३ 
रवीचछठाक्र €४, ४१६ 
रागलेकर ३२० 
राश्स ३३०, २३६१ 
राजचन्द्र _. रे६ 
राजेन्द्रप्रसादजी १७२ 
राधाकृष्णन १२, ११७, २२७, 
३०० 
रामसिह मुति ३७५ 
राममिश्र १७७ 
रामस्वामी आयंगर ३६० 
राहुल १८४, २६७ 
रेबेरेन्ड जे० स्टेवेस्सतन. २६० 
रोम्या रोला १३२ 
ल 
लाप्लास ५६ 
लारेस ६६ 
लाला लाजपतराय ३६ 
लुई फिशर रश८ 
ले मा ४७ 


प्रन्थका र-सूची 


४६५ 


श्ष 


लेसिंग २१ | शकराचार्य॑ १८८, १६८९, २२७ 
लोकमान्य तिलक १८, १३२४, ३१६ । शापनहायर ४... आह पे 
घ्‌ शिवाजी २६६ 
वर्ड स वर्थ २२, ७४ | शुभचन्ध ११४, १७३ 
वादिराज सरिे. ३८७, ३९९ | शेक्सपियर १०४, ४३३ 
वादीमसिह ५, ६६, ३२३, २४६ | श्रुतसागर सूरि २३७ 
वान ग्लेप्नेस प ष 
वासुदेवशरण अग्रवाल २९२, ३५५ | पप्मुख चेट्टी ३११ 
विद्यानन्दि २३, ४०, १८६, स 
१८७, १६५, २०४, २१६, | समन्तभद्र १३, २३, ४४, ८२ 
२१७, २२१, ३६४ | ए४, ११६, १५०, १७८, १८५, 
'विनयविजय ४०८ | १६४, १६७, १६९५, १६६, 
विमलचरण ला ३०६ | २०० २०१, २०२, २०४, 
विरुपाक्ष एम० ए० ३०१ | २०५, २२१, २३१, २३७, 
विवेकानन्द ८, १३, ८5, र२े४ुै, | २४६, रे३२, ३६३, ३९०, 
३०८ | रे६३, रे६८, ४१५४५, “८४२७, 
विश्वेश्वरनाथ रेऊ ३३६ ४३७ 
विसेट स्मिथ १२३, १६०, २६१, | समय दिवाकर ३५१ 
२९४, ३०५, ३२७, ३२६, | सर मिर्जा इस्माइल २५५ 
३३०, ३४० | सर हरीसिंह ३१६ 
वीरनन्दि ३६४ | सर्वानन्द सूरि ३२६ 
वीरसेन ३६६, ४०१, | सायण ३०२ 
वृन्दावन ११७, २४६, रे८३, ३२८६ | सावरकर १४८, १५६ 
वेद व्यास २५, ४० | साह ३०८ 
वेनीप्रसाद (डा०) १३३ | सिद्धसेन दिवाकर श्प८ 
वेरेस ६१ | सिसरो ३४२ 
वेबर २८६ | सीं० एफ० एण्ड्यूज १५७, ४३० 


३० 


४६६ जन शासन 
सोमदेव ३२६३, ३६६, १२६, १४७, | हटंल (डा०) ३५४ 
३६७, ४१८,४२३, ४३९, ४५१ | हडेर २१ 
स्टीवेस्सन १०१ | हर्मत जैकोवी १७७ 
स्पेन्सर ४७ | हापकित्स ३५४ 
स्वामी कार्तिकेय २४१ | हेकल भर 
ह्‌ हेनरी फोई २ 
हटरूलेर २६२ | हेमचत्ध १८२ 
हरिचर्ध ३६१, ३६९४ । हेमराज पाण्डे ३८१ 
हेरिसत्य भट्टाचार्य ३०४ | होरेस ६१ 
परिशिष्ट ४ 
ग्रन्‍्थ-सूची 
अं अष्टशती र्‌१्‌ 
अगृत्तरनिकाय २०६, ३०७ | अष्टसहसी. १७, ४०, १५६, 
अकलकस्तोत्र ४९१, १२२ | १६४, १६४, २०३, २२१, २२२, 
अजितनाथपुराण ३६० ३६४ 
अथवंबेद ३०४ | अष्टसहसी विवरण (८८ 
अध्यात्मरामायण २६, ६८ ञा 
अनगारधममृत._ १६, २०२ | आइने अकबरी.._ १६२, ३१३ 
अनेकान्त ३५६ | आउट लाइन्स आफ जैनिज्म २४७ 
अन्ययोगव्यवच्छेद १८२ | आत्मानुशासत्त ३, ११, परे, 
अभिनानशाकुन्तल २१। १०५, ११७, १६६, ३५६, ३६३, 
अमरकोशञ ३४६ ३७७, ४१४ 
अमृतबाजार पत्रिका १४३ | आदिपुराण १४७, २८० 
अधेकथानक २६४, २५६ | आप्तपरीक्षा ४०, २१७ 


ग्रत्ग-सूची 


आप्तमीमासा २३, १४, १७८, 
१८५, १९४, १६८, १६६, २००, 
२०१, २०३, २०४, २०५, २२१, 


श्रे८ 

जआावू जैन मदिरोके निर्माता २६२ 

आट्टिकल आन वार १४४, १५६ 

आलापपद्धति ६६ 

आल्हाखण्ड श्श्द 

ड्ड 

इंजिल ७ 
इट्रोडक्शन आउट लाइन्स 

आफ जैनिज्म ३०५८ 

इंडियन एन्टीक्वेरी ३३२ 

इंडियन फिलोसफी_ ११०, २२८ 


इडियन सैक्ट आफ दी जैन ३५४० 
इंडिया एन्ड इंट्स फैथूस ३५४, ४१६ 


इकोनोमिक ४४८ 
इष्टोपदेश २, ७६, १०७, 
३७०, २३७१ 
उ 
उत्तरपुराण २४७ 
उत्तररामचरित ६१, १३४ 
उपमितिभवप्रपञ्चकथा. ३४६ 
त्र् 
ऋघचेंद. १२३, ३०१, ३०५, | 
है ३११ 
ऋषभदंव २९६, ३००, ३०१, 


३०३, ३०४, ३१२ 


४६७ 
ए 
एकीभावस्तोत्र २३५, ३८७ 
एन्सैन्ट इडिया १०९, ३११ 
एप्टम आफ जैनिज्म ३३३ 
एम्पायर १४८ 
कक 
कन्फ्यूजल आफ अपो- 
जिद्स ३१, ३१२ 
करकण्डु चरित्र ३६ 
कर्णाठक कविचरिते ३६० 
कलचरल हैरिटेज आफ इंडिया 
२७, ६ 9 7 ३ १ ० 
कल्याणमदिरस्तोत्र. ४४५, ३८७ 
कपायप्राभूत ३२६५ 
कादम्वरी ३५६ 
की आफ नालेज २१, ३४, ३५, 
२६७, ३१२ 
कुमारपालचरित ३५६ 
क्रलकाव्य ३५०, २५१ 
कुमेंपुराण १२४, ३०० 
क्षेत्चूआमणि ४५, ६६, ३२३, 
३५६, २५६, ३६४, २६८ 
ख 
खरतरगच्छावलीसग्रह ३३४ 
ग्‌ 
गणितसारसंग्रह 2६३ 
गद्यचिन्तामणि ३४६, ४३६ 


है 

गीता. ४०,७८५, २०६, २३४, 
गीतारहस्य १८ 
गोम्मटसार कर्मकाण्ड २२८५, २२९, 
२३० 
गोम्मटसार जीवकाण्ड २१४, 
२४०, ३४८, ३२६२ 

च्‌ 
चतुविभतिसधानकाव्य रे#ै५ 
चन्द्रप्रभचरित ३५६ 
चर्चाशत॒क ४१ 
चेज आफ हट २६८, ४१७ 

छ्ध 
छतदगतक ११४, २४६, ३८३ 
छह्ड्ला ६७, ११०, २२५ 

ज्‌ 
जगड्टवरित्र ३२६ 
जम्वूस्वामीचरित्र ३५६ 
जबधवला ३६६ 
जसहरवरिठ ३६७ 
जावालोपनिपद १२६ 
जीवन्धरचम्प्‌ ३४६, ३४८, 
३६५, ३६८ 
जैन एन्टीक्वेरी ३३५ 


जैन गजट (इग्लिग) १६२, २८६, 
३४४, ३५१, ३५३, ३६१, ४०७ 
जैनदर्शन 


१८७, १८८ 
जैनपूजा २८६ 


जैन शासन 


जेन (भावनगर) १७३ 
जैन रामायण २८३, ३६० 
जैनशतक . ४,४०, ६५, १२०, 

३९५ 
जैनसिद्धान्तभास्कर २५३, ३६३ 
जैनिज्म इन नाथे इडिया ३२९ 


ज्ञानारणव ११४, १७३, २७१ 
ट 


टालकपप्यम्‌ ३१२ 


ष्छ्ा 
भ् 


डिस्कवरी आफ इंडिया ३०५, ३१७ 
ण्‌ 
णायकुमारचरिंड 
त॒ 
तत्त्वज्ञानतरगिणी १४०१, ४०५ 
तत्त्वारथराजवा्तिक २३, ५५, १८३, 
२११, २१६, २७४ 
तत्त्वार्थसार २१६ 
तत्त्वार्थसूत्र ५४, ४८, ६२, 
६४, ६६, १४४ २१५, २२७, 
२३१, ३२३, ४२३, ४२४ 


३६७ 


तकसग्रह प्र८, ई२ 
तिलकमजरी ३५६ 
तिलोयपण्णन्ति २६६, २६९, २७६, 
३३१ 

द्‌ 
दर्शनदिग्दर्शत ६३, १८५, १६५ 
दर्शनप्राभृत ४२८ 


[३] 


ग्रन्थ-सूची ४६६ 
दशलक्षण पूजा ३६७ । परमात्मप्रकाश २३६, २३७२, 
दीघनिकाय १२६ २७४,२७४ 
देवानन्दमहाकाव्य ३५६ | पश्चिम भारतकी यात्रा. २६२ 
द्रव्य सम्रह २१६, २२६ | 'णितीय सूत्र २०६ 
द्वान्िशतिका २६७ | पातज्जलयोगसूत्र २१० 
घ पाश्वपृराण ७०, 6६६, १००, 
[न १ १ ० है १ २्‌ १ 
हम ३५६ के पार््वास्युदय ३५७, ३४८ 
के बह हक बह पालीरीडर २०६, 
धवलाटीका २८३, ३६५ पाहुडदोहा ० मल 
हे पिक्चरक्यू मैसूर २५६ 
नवजीवन बा पा हक यूपाय पद रा 
नारदपरित्राजकोपनिषद्‌ु १२४ | < ३ पक 
नदी बस हे २४६ १४४, १४५, १४८, १८१, २०५, 
इ २१२, ४२६ 
नीतिवाक्यामृत १४७, १६७, | पेरियपुराणम्‌ ३४४ 
मा ३६७, ४१६, ४२३ | प्रपञ्च परिचय ७ 
नीलकेशी २६५ | प्रबुद्ध भारत (अग्रेजी) १३१ 
न्यायखण्डखाद्य १६१, १९२ | प्रभावकचरित्र ३५६ 
न्यायविनिश्चय १८४ | प्रमेयकमलमार्त्तण्ड ४०, ३६३ 
न्यायसूत्र २० | प्रमेंयरत्नमाला २०, ६३, २२७ 
न पे के प्रवचनसार_ १०३, १४४, १६६, 
पउठमचरिउ ७ २११, २१२, २२० 
पचाध्यायी १६९, ५४, ७५, | प्रव्नोत्तररत्नमालिका & 
१५०, २१२, २१३, २१६, | प्राकृत निर्वाण काण्ड २४५०, २४९, 
पचास्तिकाय १६९४, २१३ २६० 
पदपुराण_ २5, १२४, २३४, फ 
२५६, २८३, २८४ | फैक्ट एन्ड फैन्सिस ३१७ 


४७० 
व 

बनारसीविलास ११४, २२१ 
'वम्बई गजट ३३५ 
वम्बई समाचार १३४ 
वाइविल १३७ 
वारह अगुवेक्सा ४१६ 
बारह भावना ६५, ११३ 
बुक आफ इगलिश प्रोज १४६ 
बुद्ध और बौद्धवर्म॑ १३७, २१० 
बुधजनसतसई ६६, २६९ 
बृहत््वयस्भूस्तोत्र १३२, १४६, 


१५०, २३१, ३९०, ४१५ 
वेकरप्टी आफ रिलीजन श्प 


ब्रह्मविलास ३७८, ३८९१ 
भ 
भवक्‍ताभरत्तोत्र ३५१ 
भगवतीआराधना' १२० 
भगवती सूत्र १३८ 
भगवान्‌ अरिष्टनेमि ३०४ 


भगवान्‌ महावीर और मण० बुद्ध ३०६ 


भानुचन्द्र चरित्र ३५६ 
भारतके प्राचीन राजबश ३३६ 
भारतवर्षका धामिक इतिहास 
१६३, ३०८ 
भारतीय दशेन १२८, १६१ 
भावनाद्वात्रिशतिका ५२ 
'मावपाहुड ७६, २३७ 
'मिक्षुकोपनिषद्‌ १२४ 


जेन शासन 


है मे 
मज्मिमनिकाय १८०, ३६० 
मनुस्मृति ८७, १६३ 
मराठीवाड मयमाला २६९ 
महात्मा गाधी. १३३, १४०, 
१४१, १४२, ४३० 
महापरिनिव्वाणसूत्त १२६ 
भहापुराण १४६, १४२, 
१७६९, २०४, २०६, २१३, 
२२६, २५७, २७५, २७९, २९६, 


३४८, ३५६, २९७, २७१, २७२, 
३६८, ४०३, ४०४, ४०६, ४३५ 


महाबन्ध १६६, ३६५ 
महाभारत १०, २५, २६, २०६९ 
महावशकाव्य हरे 
भमहावर ११, १३६९, २०८ 


महावीर चरित्र ६४, ६५, २५० 


माडनेरिव्यू. १५७, १७१, ३१३ 
मारकण्डेय पुराण ३०० 
मासाहारसे हानिया ९१ 
मुक्तावली २७ 
मुद्राराक्षस ३०२, ३०६ 
मुनिसृब्रतकाव्य ३५८ 
मूलाचार रे४७, ४००, ४०१ 
मेघ दूत १३४, ३२५७ 
मेडिवल जैनिज्म ३३४, शेर 
मेरी कहानी ३४, ३१ 
मैत्रेयी-उपनिषद्‌ १२४ 


ग्रन्थ-सूची 


मैथिलीकल्याण ३५६ 
मैसूर एण्ड कु ३३७ 
मोक्षप्राभृत २४४ 
मोक्षमार्ग प्रकाशक ३०४ 


य 

यशस्तिलक चम्पू १२६, १४७, १६५, 
३५६, २६३, २६६, ३२६८, ४३६ 

युक्त्यनुगासव १६६, २००, ३५१, 


दशा 
युगवारा १४२ 
योगवासिष्ठ १०१ 
योगसूत्र २७ 
र्‌ 
रत्नकरण्डश्रावकाचार १३, ८३, 
८४, ११६९, १४८ 
राजतरगिणी ३३३ 
राजपूतानाका इतिहास ३३६ 
राजपूतानेके जैनवीर श्र 
राजयोग ८, पद 
राजस्थान २६१, ३२६ 
रामकृष्णके सस्मरण १२५ 
रामचरित मानस ३६७ 
रामपुराण ३६७ 
रामायण २६९७ 
राष्ट्रकूट ३३५ 


रिलीजन आफ इंडिया ३५१, ३५४ 
रिलीजन एण्ड सोसायटी १५४५, 
३१६ 


४७१ 
ल 

लघीयस्त्रय १७८, १७९ 
व्‌ 

वाजसनेयी सहिता ३०६ 

विक्रान्त कौरव ३५९ 

विदग्धमृखमण्डन ३२५६ 

विनय टेक्स्ट १३६ ' 

विवेकचूडामणि १२५ 

विषापहारस्तोत्र १८०, रे८८, 

३८६ 


विगाखवत्यु (धम्मपदत्यकथा ) १२६ 


विशाल भारत १५५, १५६ 
विश्ववाणी १२, १२६, ३३३ 
बुन्दावन चौवीसी पूजा. ३८५६ 
वेदान्तसार शण्द 
वेदान्त सूत्र १८८, शृप& 
बेकटेव्वर समाचार १३५ 
वैदिक रीडर ३०१ 
वैराग्यगशतक १०१ 
वेशेपिक दर्शन १३, ६२, २०६ 
ण 
शतपथ ब्राह्मण ३०६ 
शान्तिनाथ पुराण ३६० 
ज्िवपुराण १२४ 
श्रीपाल चरित्र रपट 
श्रीमद्राजचन्ध ३९ 
श्रुतावतार र्पर 


४७२ 
ष॒ 
पट्खण्डागम २४८, ३६५, ३६७ 
'पट प्राभृत २३७ 
स 
सन्यासोपनिषद्‌ १२४ 
सप्तसंघान काव्य ३१५ 
समयप्राभृत २१४, २२२ 
समयसार ७४, ७४, ८४, ११३, 
२१४, २२४, २३६, २६१, २६६९, 
३६७, ३८० 
समराइच्चकहा ३५६ 
सम हिस्द्ी आफ जैन किंग 
एन्ड हौरोज ३३६ 
समाधितन्त्र ३६९, ३७० 
समाधिशतक ७५, २०८, २३१ 
सम्मत्तगुण निधान ३६७ 
सम्मेदणिखरकी यात्राका 
समाचार ३५३ 
सम्मेदशिखर पूजा विधान २५४ 
सम्यक्त्वकौमुदी १४७ 
सर्वार्थसिद्धि १६, ११६, १२० 
श्र३ 
साख्यतत्त्व कौमुदी २०६ 
साख्यसूत्र २७ 


सागारधर्मामृत 5७, ६०, €रे, 
६६, १११, १४५, १४८, १५२, 


१६५, २९४५ 


सामण्थ्मफलसुत्त १६५, १६६,३०७ 


जैन शासन 


साहित्यदर्पण ३२१६ 
सिद्धक्षेत्रपृजा संग्रह २५६ 
सिद्धचक्रचरित्र ३६७ 
सिद्ध पूजा २३३ 
सुभाषितरत्तनदोहू ३५६, ४०४ 
सैन्टीफिक इन्टरप्रिटेशन आफ 
क्रिश्वियानिटी २१, ४६ 
स्टडीज इन साउथ इंडियन 
जैनिज्म १२१ 
स्टेटमैन २३६, ४३७ 
स्वदेश 8४ 
स्वयम्भू स्तोत्र हद 
स्वामी कार्तिकेयानुप्रेक्षा. २४१ 
हृ 
हनुमन्नाटक ३०२ 
हरिजनसेवक ४१७ 


हरिवश पुराण 


२७०, २७४, २७४, २७६, ३१ 
३६७ 
हट आफ जेनिज्म १०१ 
हितोपदेश १६१ 
हिन्दुस्तानकी पूरानी सभ्यता ११ 
हिन्दुस्तान रिव्यू २१ 
हिस्टोरिकल क्लेमिंग्स १२६ 


हिस्द्ी आफ इंडिया १२३, १६० 
२८६, ३२२७, रेरे६, २२६ 


हीरसौभाग्य काव्य ३५६ 
हेमलेट १०४ 


पृष्ठ 


१३ 
२६ 
३७ 
३६ 
७३ 
प्र्‌ 
प्रे 
प्र 
फ् 
६ 
श्८ 
९६६ 

१०० 
१०१ 
१०३ 
११२ 
११७ 
११७ 
११६९ 
१२३ 
१२४ 


पंक्ति 
११ 
र्डं 
२१ 
२६ 
१६ 
| 
२२ 
१९ 
१६ 
रे 
२ 
२२ 
१३ 
२५ 
१६ 
२५ 
छ 
२ 
१२ 
२१ 


२३ 
७ 


शुद्धि-पत्रक 


अशुद्ध शुद्ध 
विस्तृत कर विस्मृत कर 
एपाडपा एप्प: ० एप 
देश द्वेष 
ज्ञा0॥7 ॥०७४॥| 
।082॥/ ० ५ 7]7/08१8 
समाधको समाराधको 
“चारित्र” भवति “चारित्र भवति 
भीतमूर्ति भीतमूर्ती. 
देहवित्तिका देहवित्तिका: 

६७ पृष्ठ ६७ 
सन्‍्यास सन्म्यास 
वधूरिवेमा वधूमिवेमा 
चूडार्माण चूडामणि 
विद्या मुद्रा 
निस्प्ही निस्पृह - 
विसुद्धी विसृद्धी 
नरक तारक 
येषा आशा येषामाशञा 
बृन्दावन वृन्दावन 
समन्तभद्ध समन्तभद्र 
वसतेमला वसते $मला 
मैत्रेय उपनिषद्‌ मैत्रेयि उपनिषद्‌ 


४७४ 


पृष्ठ 

६९२४ 
१२५ 
१२७ 


१२६ 
१२६ 
१३० 
१४३ 
१६१ 
१८७ 
१६२ 
२०६ 
२०६ 
२०९ 
२११ 
२३१ 
र३५ 
२३६ 
२३६ 
२४० 
२४७ 
२६० 
२६६ 
२७१ 
२७१ 
२€६ 
३०६ 


जैन शासन 


पंक्ति. अशुद्ध 
२२ विवेशोन्मत्त- 
२२ क्रीड़ा 

२५ [क्‍90९ 

२० ०0777009 
१० शब्दाका 

१७ निस्परि- 
२६ कथच्तु 

२७ 84-0-4 
२२ हरिविजय 
श्द अनवंचनीयता 
२५ 778फए 

२२ एत 

२२ कम्मस्स कामाणव 
२४ -तायीति 

२१ क्रियाया 

श्र स्वयम्भ ० 
२३ नेतार भत्तार 
१६ 

२२ वरग्ग- 

२५ दुदगेण 

३ तणभु - 

१० निर्माणकाड 
र्२ नास्ति 

१२ लहते 

२२ जुगुस्स 

२२ शश्क्षा' 

१९ जकोवी 


विवेशों मत्त- 

फ्रीडा 

62806 

९०0707प्078 

शब्दका 

निष्परि- 

कथन्नु 

8-0-49 

हीरविजय 
अनिवंचनीयता- 

08ए 

पेत॑ 

कृम्मस्सका माणव 

तायाति 

क्रियया 

स्वयम्भू० 

नेतारं भेत्तार 

भी 

वेरुग- 

दुदगेण 

तृषभु- 
निर्वाणकाड 
जस्सि 
रहते 
जुगस्स 


ए6का5 
जेकोवी 


३०७ 
३०५६ 
३२१ 
३२४ 


३३३ 
84 0 
३४३ 
३५९ 


३४२ 
३५६ 


३७६ 
३७५ 
श्ध्८ 
४०१ 
४०२ 
४०७ 
४१४ 
४१०२ 
४२६ 
४३४ 
ईररे5 
४३९ 
४४७ 
४१४ 


(०0णाप४ 


बिबुधा 


४७४५ 


88 66१० 


जैन शासन! पर लोकमत 


धजैनशासन देख लिया। जैनधर्मके बारेमे काफी जानकारी 
उसमेसे मिल जाती है। जैन विचार नि संशय प्राचीनकालसे हैं ।” 
“बिनोवा भावे 


#इस पुस्तक जेनधर्म, दशन और साहित्यका बड़ा सुन्दर अध्ययन 
प्रस्तुत किया गया है। पुस्तकमे दी हुईं असंख्य टिप्पणियोसे लेखकके 
विज्ञाल अध्ययतका पता चलता हैँ । जैन-साहित्यके सामान्य रूप कौर 
विस्तारकों समझनेके लिए पुस्तक उपयोगी और संग्रहणीय है ।” 

>विश्वभारती, शान्तिनिकेतव 

“जैनशासन लिखकर आपने अपने धर्म और साहित्यकी अच्छी 
सेवा की है ।” 

“मंथिलीशरण गुप्त 

“इस प्रकारके साहित्यकी आधुनिक हिन्दीमे आवश्यकता है ।” 

-डा० रामकुमार वर्मा, एम० ए०, पी-एच० डी० 

“जैतशासन सुरुचिपूर्ण तथा शिक्षाप्रद है ।” 

“मध्यप्रान्तके मानवीय गवर्नर पकवासा 

“जैनशासनमे जेनधर्मक सिद्धान्तोंका विशद विवेचन है। पुस्तक 
काफी परिश्रमसे लिखी गई है। भाषा परिमाजित और आकर्षक हे! 
पुस्तक उपादेय है और इससे एक आशिक अभावकी पूर्ति हुई है।” 

ु -वीरवाणी' जयपुर 

“जैनधमके सम्बन्ध बहुतसी जानकारी इस पुस्तकसे मिल 

सकती है ।” “संगम वर्षा 











सुरुचिएर्ण हिन्दी प्रकाशन 
मुछ्तितृत [ छितोय रस्करण ] मूल्य ५) 


“कथा अत्यन्त करुण हैं। लिखा भी उसे उतनी ही आस्था और 
आदतासे गया है। उसकी भाषा और वर्णनका वैभव मुग्ध कर देता 
हैं। इतना सचित्र और मनोरम वर्णत हिन्दीम मरते अन्यत्र देखा 
ऐसा याद नहीं पड़ता । मोतियोकी लडी-से वाक्य जहा-तहा मिलते 
है। मन उनकी मोहकता और कोमलता पर गल-सा आता है । 
प्रसादजीके बाद यह भोभा ओर श्री गद्यमे मेने वीरेद्मे ही पाई । 
मृदता और ऋजता वल्कि चाहे कूछविभेप ही हो। हिन्दीकी ओोरसे 
इस भक्तिदत' के दान पर में दीरेल्द्रका हादिक अभिनन्दत करता हू । 

“जनेद्रकमार देहली 


पथचिह॒[ यू? पो० सरकार से एक हजार र० से पुरस्कृत 
भनोरम भाषा, मर्मस्पर्शी जैली, श्री० जान्तिप्रिय द्विवेदी की 


कोमल स्मृति रेखाएं। सृल्य २) 
शेर-ओ-शायरी सूल्य ८] 
[ उदूं के सर्वोत्तम १५०० शेर और १६० नज्म ] 
अयोध्याप्रसाद गोयलीय 


प्राचीत और वत्तमान कवियोमें सर्वप्रधान लोक-प्रिय ३१ कला- 
कारोंके मर्मस्पर्शी पद्यो का संकलन और उदं-कविता की गतिविधि का 
भालोचनात्मक परिचय । हिन्दी में यह संकलन सर्वथा भोलिक और 
वेजोड है । 
कर पे शुद्ध निया 
दोहज़ार वे पुरानी कहा सखूल्य ३) 
'इन कहानियों में प्राचीन भारत का चिन्तन सुरक्षित है । 
“-कर्मबीर सण्डवा 








त्ञानपीठके श्यार्गामी प्रकाशन 
[ जो सन्‌ ५० में प्रकाशित हो रहे हैं ] 


१. हमारे आराध्य-य रेखाचित्र श्री बनारसीदास चत्ववेदीकी 
सर्वोत्तम कृति है । इसमे उन्होने अपनी आत्मा उडेल दी है । 


२. शेर-ओ-सखुन ( प्रथम भाग ) उद्‌ शायरीका प्रारभसे 
ई० स॒० १६०० तक का प्रामाणिक इतिहास । तुलनात्मक विवेचन, 
निष्पक्ष आलोचता और इस अवधिमे हुए प्राय, सभी मशहूर शायरोके 
श्रेष्ठम कलामका सकलन तथा उनका परिचय । 


३. सिद्धशिला ( काव्य ) सिद्धार्थके स्यातिप्राप्त कवि श्री 
अनूप शर्माकी हिन्दी ससारको अमर देन। भगवान्‌ महावीरका हृदयस्पर्शी 
जीवन । 


४. रेखाचित्र और संस्मरण-हिन्दीके तपस्वी सेवक श्री ववारसी- 
दास चतुर्वेदीकी जीवनव्यापी साधना। उनकी अन्तरात्माकी प्रतिध्वनि | 


५. बापू-हिन्दीके उदीयमान तरुण कवि श्री 'तन्मय' वृखारिया 
की महात्मा गाधीके प्रति मूक श्रद्धाउ्जलि । 


६. भारतीय ज्योतिष-ज्योतिषके अधिकारी विद्वान श्री नेमिचद्र 
जी जैन ज्योतिषाचार्यकी प्रामाणिक कृति । 


७. ज्ञानगंगा-ससारके महान्‌ पृ रुपोकी श्रेष्ठतम सूक्तिया । 
नोट --जो १०) भेजकर स्थायी सदस्थ बन जाँयगे उन्हें थे 
ग्रथ पौने मृल्य में प्राप्त होगे । 
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| 
हमारे सांस्कृतिक प्रकाशन 
.. [प्राजृत ग्रन्थ) 

महावस्थ (महाधघवलसिद्धान्त) प्रथमभाग हिन्दीअनुवाद सहित 
स॒० १० सुमेरुचन्द दिवाकर, न्यायतीर्थ । मूल्य १२) 

करलक्छण (सामूद्रिकदास्त्र ) हिन्दी अनुवाद सहित । मूल्य १) 

| [ संस्कृत ग्रन्थ 
तच्वार्थवृत्ति--श्रुतसागर सूरिरचित टीका) हिन्दीसार सहित । 
सम्पादक-प्रो० महेलूकूमार व्यायाचार्य 

१०१ पृष्ठकी विस्तृत प्रस्तावनामे तत्त्व, तत्त्वाधिगमके उपाय 
सम्यग्द्शन, अध्यात्म नियतिवाद, स्थाद्वाद, संप्तभगी आदि का नूतन 
दृष्टिसे विवेचन । बड़ी साइज १० स० ६४०। मूल्य १६) 
मदनपराज़य--कवि नागढेव विरचित। भाषानुवाद तथा 
विस्तृत प्रस्तावना सहित । सम्पादक और अनुवादक-प्रो० राजकुमारजी 
साहित्याचार्य । जिनदेवके द्वारा कामके पराजयका सरस रूपक। मूल्य ८) 
न्यायविनिश्चय विवरण ( प्रथममाग ) विस्तृत प्रस्तावना 

में इस भागके ज्ञातव्य विषयोका हिन्दीमे विषय परिचय । मूह्य १५) 
कन्नडप्रांतीयताडपत्रीय प्रस्थसूची मूल्य १३) 
केवलज्ञानप्रश्नचूडामणि--सम्पादक-नेमिचद्ध जैन ज्योति- 
याचार्य । प्रब्भवात्त॒का अद्भुत ग्रथ, हिन्दीविवेचल, मूहुतं, कुण्डली, 
शकुत आदिकोे हिन्दी परिभिष्टोसे विभूषित। इसके अध्ययन से 
सामान्य पाठक भी ज्योतिषका ज्ञान प्राप्त कर सकता है। मूल्य ४) 
नाममसाढा समाप्य-स्त ०-अम्मुनाथजी त्रिपाठी, सप्ततीर्थ । 
महाकंवि घनञ्जय कृंत नाममाला और अनेकार्थनाममालाका अमर- 
कीतिकृत भाष्य सहित सुन्दर सस्करण। मूल्य ३॥) 
सभाष्यरत्रमंजूषा-( छत्दोग्रय ) स०प्रो. एच. डी. वेलणकर, 
पूत्रशेली में लिखा गया एकमात्र जैन छल्दशास्त्रका ग्रथ। मूल्य २) 
सचि््न्स््स््स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स््स्ल्ल््जज्लज्८ 


हट 


हमारे सवोपयोग प्रकाशन 


जैनशासन [हितीयसंस्करण] ४३) 
जनधर्मके सिद्धान्तोका परिचय तथा विवेचत करनेवाली रचनता। 
कुन्दकुन्दाचाय के तीनरत्न २) 
कृन्दक््दस्वामीके पंचास्तिकाय, प्रवचनसार और समयसार इन तीन 
महान्‌ आध्यात्मिक ग्रथोका हिन्दीमे विषय परिचय । 
आधुनिक जेन कवि १) 
चुने हुए ६२ कवियो, कवियित्रियों की खास खास रचनाओका स/लन 
और कवियोका परिचय । 
हिन्दी! जेम साहित्यका सं० इतिहास १०) 
हिन्दी जन साहित्य का इतिहास तथा परिचय | 





जन १९५७ में प्रकाशित 
_मिलनयामिनी 
जिसकी भमधुभाला' का अमेरिका मे संस्करण प्रकाशित हो रहा 
है। उसी भारत-सपूत वच्चनकी श्रेष्ठतम और नवीन कृति | 
वेदिक साहित्य 
वेदिक धर्मके प्रसार ओर तत्सम्बन्धी साहित्यकी ख्लोजके लि 


समस्त यूरोपका भूगण करनेवाले श्री रामगोविन्द तरिवेदीके जीवन 
भरके परिश्रम और अध्ययनका सार । 


भारतीय ज्ञानपीठ दुर्गोकृगहरोंड बनारस ४ 








